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വ്യാസ്നനമാരെക്കുറിച്ച്‌ ചില ചിന്തകള്‍ 


എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


ഏഴു ചിരഞ്ജീവികളില്‍ ഒരാളാണ്‌ വ്യാസന്‍ എന്നാണ്‌ 

: ഹൈന്ദവവിശ്വാസം. ഒന്നായ വേദത്തെ നാലാക്കി വിഭജിച്ചതും മഹാഭാരത 

ത്തിന്റെയും പുരാണങ്ങളുടെയും (ബഹ്മസൂധ്രത്തിന്റെയും കര്‍ത്താവും 

വ്യാസനാണെന്ന്‌ വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. വ്യാസന്റെ ജന്മദിനത്തെ അല്ലെങ്കില്‍ 

വ്യാസന്‍ വേദത്തെ വിഭജിച്ച ദിനത്തെ ഗുരുപൂര്‍ണ്ണിമ അഥവാ വ്യാസ 

പൂര്‍ണ്ണിമ ആയി കൊണ്ടാടപ്പെടുന്ന. വ്യാസന്‍ എന്നത്‌ വ്യക്തി നാമമാണോ 
പദവി നാമമാണോ എന്ന്‌ അന്വേഷിക്കേണ്ടതാണ്‌. 


വ്യാസന്‍ എന്ന പദത്തിന്‌ വിഭജിക്കുന്നവന്‍, വേര്‍തിരിക്കുന്നവന്‍, 
വിവരിക്കുന്നവന്‍, സമാഹരിക്കുന്നവന്‍, വിസ്തരിക്കുന്നവന്‍ എന്നൊക്കെ 
യാണ്‌ അര്‍ത്ഥം. എഡിറ്റര്‍, സംശോധകന്‍ എന്നൊക്കെ പറയാം. വ്യാസന്‍ 
എന്നത്‌ വ്യക്തി നാമമല്ല, മറിച്ച്‌ ഒരു പദവി നാമമാണ്‌ എന്നാണ്‌ ആ പദ 
ത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ നിന്നു മനസ്സിലാകുന്നത്‌. വ്യാസന്‍ ചിഞ്ജീവിയാണ്‌ 
എന്ന സങ്കല്‍പ്പത്തിന്‌ അടിസ്ഥാനമായിരിക്കുന്നത്‌ വ്യാസവൃത്തി ചെയ്തി 
രുന്ന നിരവധി വ്യക്തികള്‍ പല കാലങ്ങളിലായി ജീവിച്ചിരുന്നു എന്ന വസ്തു 
തയാണ്‌. 


ടി.പി.ബാലകൃഷ്ണന്‍നായര്‍ ആരീഷപ്രകാശം എന്ന കൃതിയില്‍ പറ 
യുന്നതു നോക്കുക : [ 

“വൈദികകാലം തൊട്ടു പൌരാണിക കാലംവരെ വ്യാസനെന്ന 
പേരില്‍ ഒരു വ്യക്തി ജീവിച്ചിരുന്നോ എന്നും വൈദികപൌരാണിക സാഹി 
തൃരചനകളില്‍ കാണുന്ന വ്യാസപദം ഭാവവാചകരൂപത്തിലോ വ്യക്തി 
വാകരൂപത്തിലോ പ്രയോഗിച്ചിട്ടുള്ളതെന്നും നിര്‍ണ്ണയിക്കുക എളുപ്പമല്ല. 
വ്യാസശബ്ദം ജാതിപരമ്പരയുടെയോ വംശപരമ്പരയുടെയോ ശിഷ്യപരമ്പ 
രയുടെയോ സ്രന്രദായപരമ്പരയുടെയോ പേരാണോ അഥവാ സംജ്ഞാനാ 
മമാണോ എന്ന സംശയം പലരും ഉന്നയിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അതൊരു പ്രതീകാത്മക 
നാമമാണെന്നാണ്‌ മാക്ഡോണല്‍ തുടങ്ങിയ പാശ്ചാത്യപണ്ഡിതന്‍മാരുടെ 
അഭിപ്രായം. വേദവിഭജനത്തിനു വേണ്ടി ഈശ്വരന്‍ സ്വീകരിക്കുന്ന മാനു 
ഷിക ഭാവത്തിനാണ്‌ വ്യാസന്‍ എന്നു പറയുന്നത്‌. വേദസംഹിതകളെ വര്‍ക്ഷീ 
കരിക്കുകയും പുരാണകഥകള്‍ രചിക്കുകയും പുനഃസംസ്കരിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നവരെ അതതുകാലങ്ങളില്‍ വ്യാസന്‍ എന്ന പേരില്‍ സ്മരിച്ചുപോ 


ട്‌.” (പുറം 64) 
ഒണ്‍ ക്ഷ്‌ 


ന്നിട്ടുണ്ട്‌. 


മഹാഭാരതത്തിലെ ഒരു പ്രധാന കഥാപാത്രമായ കൃഷ്ണദ്വൈപാ 
യനനെയാണ്‌ സാധാരണഗതിയില്‍ നാം വ്യാസനായി മനസ്സിലാക്കുന്നത്‌. 
വേദവ്യാസന്‍ എന്നും അദ്ദഹം അറിയപ്പെടുന്നു. പരാശരമഹര്‍ഷിയുടെയും 
സത്യവതിയുടെയും മകനായാണ്‌ കൃഷ്ണദ്വൈപായനന്‍ ജനിക്കുന്നത്‌. 
കറുത്ത നിറമുള്ളതിനാലും യമുനാ നദിയിലെ ഒരു ദ്വീപില്‍ ജനിച്ചതിനാലു 
മാണ്‌ കൃഷ്ണദ്വൈപായനന്‍ എന്ന പേര്‍ വന്നത്‌ എന്നു പറയപ്പെടുന്നു. 
വായുപുരാണ പ്രകാരം വിഷ്ണുവിന്റെ എട്ടാമത്തെ അവതാരമാണ്‌ വേദ 
വ്യാസന്‍. എന്നാല്‍, സ്‌കന്ദപുരാണ പ്രകാരം വിഷ്ണുവിന്റെ പതിനേഴാമത്തെ 
അവതാരമാണ്‌ പരാശരപുത്രനായ കൃഷ്ണദ്വൈപായന വ്യാസന്‍. ശ്രീമഹാ 
ദേവിഭാഗവത പ്രകാരം വ്യാസന്‍ മഹാവിഷ്ണുവിന്റെ ഇരുപത്തൊന്നാമത്തെ 
അവതാരമാണ്‌. ദശാവതാര സങ്കല്‍പ്പത്തില്‍ വ്യാസന്‍ വരുന്നില്ല. പുരാണ 
ങ്ങളുടെയെലല്ലാം കര്‍ത്താവ്‌ വ്യാസനാണ്‌ എന്നാണ്‌ പുരാണങ്ങളെല്ലാം പറ 
യുന്നത്‌. വ്യാസന്‍ ഒരാളാണെങ്കില്‍ മേല്‍പ്പറഞ്ഞ വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ ഉണ്ടാ 
വാന്‍ പാടില്ല. 


കൃഷ്ണദല്വൈപായനനാണ്‌ മഹാഭാരതം രചിച്ചത്‌ എന്ന്‌ സാ്യ്പദാ 
യിക ഹിന്ദുക്കള്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. എന്നാല്‍. മഹാഭാരതം എന്ന പല കാല 
ഘട്ടങ്ങളുടെ അടരുകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ബ്ൃഹദ്കൃതി ഒരു വ്യക്തി എഴുതി 
യതാണ്‌ എന്ന്‌ ആധുനിക പണ്ഡിതന്‍മാരില്‍ മിക്കവരും വിചാരിക്കുന്നില്ല. 
ഏതാണ്ട്‌ ആയിരം വര്‍ഷങ്ങളോളം നീണ്ടുനിന്ന ഒരു പ്രരകിയയിലൂടെയാണ്‌ 
മഹാഭാരതം രുപംകൊണ്ടുവന്നിട്ടുള്ളത്‌. ആ പ്രക്രിയയില്‍ നിരവധി പേരുടെ 
സംഭാവനകള്‍ ഉണ്ടാകുക എന്നത്‌ സ്വാഭാവികമായ ഒരു കാര്യം മാത്രമാണ്‌. 


ഓരോ തൊഴിലും ഓരോ വിഭാഗത്തെ ഏല്‍പ്പിക്കുക എന്നത്‌ 
ഹൈന്ദവ സംസ്കാരത്തിന്റെ ഒരു സവിശേഷതയാണ്‌. സൂതന്‍മാര്‍ എന്ന 
വിഭാഗമായിരുന്നു ഇതിഹാസപുരാണങ്ങളുടെ പ്രചാരകര്‍. സുതന്‍മാരില്‍ 
പ്രസിദ്ധന്‍ മഹാഭാരതത്തിലെ ലോമഹര്‍ഷണന്‍ ആണ്‌. ഉഗ്രശ്രവസ്‌ ആണ്‌ 
മറ്റൊരാള്‍. ്രാഹ്മണസ്ത്രീയില്‍ ക്ഷത്രിയനു ജനിക്കുന്നവരെയാണ്‌ മനു 
സ്മൃതി സൂതന്‍മാര്‍ എന്നു വിളിക്കുന്നത്‌. അവര്‍ക്കു മനുസ്മൃതി കല്‍പ്പിച്ചി 
ട്ടുള്ള തൊഴില്‍ തേര്‍ തെളിക്കലാണ്‌. സൂതന്‍മാരെ പ്രതിലോമജാതരും നികൃ 
ഷ്ടരുമായാണ്‌ മനു കണക്കാക്കുന്നത്‌. പിന്നെ, എങ്ങനെ ഇവര്‍ പുരാണകഥാ 
ഖ്യാനക്കാരായി ?. മഹാഭാരതത്തില്‍ത്തന്നെ തേര്‍ തെളിക്കുന്നവരും കഥ 
പറയുന്നവരുമായ രണ്ടു തരം സൂതന്‍മാരെയും കാണുന്നുണ്ട്‌. ക്ഷത്രിയനു 
ര്രാഹ്മണസ്ത്രീയുമായുള്ള വിവാഹബന്ധത്തില്‍ ജനിക്കുന്ന സൂതന്റെ 
തൊഴില്‍ പുരാണകഥാഖ്യാനം; വിവാഹേതര ബന്ധത്തില്‍ ജനിക്കുന്ന 
സൂതന്റെ തൊഴില്‍ തേര്‍ തെളിക്കല്‍-ഇതാണ്‌ വൈഖാനസ ധര്‍മ്മസൂധ്രത്തി 
ലെയും സൂതസംഹിതയിലെയും വ്യവസ്ഥ. 


വേദോപനിഷത്തുകളുടെ സാമൂഹികദര്‍ശനം ബ്രാഹ്മണന്റെയും 
പുരുഷന്റെയും മേധാവിത്വത്തില്‍ അധിഷ്റഠിതമായിരുന്നു. വേദോപനിഷത്തു 


വക ചാകാഥിഷ്‌ 
ടാ 


നി 


കള്‍ കേള്‍ക്കുവാനോ പഠിക്കുവാനോ സ്ര്രീകള്‍ക്കും ശുദ്രചണ്ഡാലാദി 
കള്‍ക്കും അധികാരം ഇല്ലായിരുന്നു. ഏതൊരു സമൂഹത്തിലെയും മേധാവി 
വര്‍ക്ഷത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്പ്‌ അവരുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെ ബഹുഭൂരിപക്ഷം 
ആളുകളും ആന്തരികമായി ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതിനെ ആശ്രയിച്ചാണ്‌ ഇരിക്കു 
ന്നത്‌. ആ നിലയ്ക്ക്‌ വേദോപനിഷത്തുകളുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെ വേദാ 
ധികാരമില്ലാത്ത വിഭാഗങ്ങള്‍ക്കിടയിലേയ്ക്ക്‌ എത്തിക്കേണ്ടതുണ്ടായിരുന്നു. 
അങ്ങനെയാണ്‌ പുരാണങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. വേദോപനിഷത്തുകളുടെ 
താല്‍പര്യാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ കഥാരൂപേണ സാധാരണക്കാര്‍ക്കിടയില്‍ എത്തിക്കുക 
എന്ന ഉദ്ദേശ്യത്തോടെയാണ്‌ പുരാണങ്ങളുടെ സൃഷ്ടി നടക്കുന്നത്‌. പുരാ 
ണനിര്‍മ്മാണം എന്ന പ്രവര്‍ത്തിക്ക്‌ ഒരു ക്രേന്ദ്രീകൃത നേതൃത്വം ഉണ്ടായിരു 
ന്നിരിക്കാം. കാലാകാലങ്ങളില്‍ ആ നേതൃപദവി വഹിച്ചിരുന്നവരാണ്‌ 
വ്യാസന്‍ എന്ന പേരില്‍ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌ എന്ന്‌ അനുമാനിക്കാം. 

പുരാണ പണ്ഡിതനും പുരാണങ്ങളുടെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിവര്‍ത്തന 
ത്തിന്റെ എഡിറ്ററുമായ പ്രൊഫസര്‍ ജെ. എല്‍. ശാസ്ത്രി പറയുന്നതു 
നോക്കുക : 


“പുരാണങ്ങളുടെ കര്‍തൃത്വം കൃഷ്ണദ്വൈപായന മഹര്‍ഷിയിലാണ്‌ 
ആരോപിക്കപ്പെടുന്നത്‌. എന്നാല്‍, വിവിധ പുരാണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വ്യത്യസ്ത കര്‍തൃ 
ത്വങ്ങളാണ്‌ ഉള്ളതെന്ന്‌ ഭവിഷ്യപുരാണം പറയുന്നു (3.28.10-15). ഈ പുരാണം 
പ്രകാരം ലിംഗപുരാണത്തിന്റെ സ്രഷ്ടാവ്‌ തണ്ഡി മഹര്‍ഷിയാണ്‌. പ്രത്യേക 
കര്‍തൃത്വം എന്ന സിദ്ധാന്തത്തെ പുരാണം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും ലിംഗ 
പുരാണത്തിലെ ആന്തരികത്തെളിവുകള്‍ ഭവിഷ്യപുരാണത്തിലെ ഈ 
പ്രസ്താവനയെ പിന്താങ്ങുന്നില്ല. ഉദാഹരണമായി, പരാശരനാണ്‌ വിഷ്ണു 
പുരാണത്തെ ക്രമപ്പെടുത്തിയത്‌ എന്ന്‌ ഭവിഷ്യപുരാണം (പസ്താവിക്കു 
മ്പോള്‍, ഇക്കാര്യം ലിംഗപുരാണം നേരത്തേതന്നെ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌ എന്ന്‌ നാം 
കാണുന്നു(1.64.120-121). കൂടാതെ, വ യത്യസ്ത കാലഘട്ടങ്ങളില്‍ നിലനിന്ന 
വ്യത്യസ്തമായ സാമൂഹിക അടരുകള്‍ തിങ്ങിനിറഞ്ഞ പുരാണങ്ങളുടെ ഈ 
ബൃഹദ്സഞ്ചയത്തിന്റെ കര്‍തൃത്വം ഒരാളില്‍ ചുമത്താനാവില്ല.” (൧൩൧0 
1൧01൧ 110100൦൩ മറ്‌ 14൯01ഠഇു, സി.5, 216). 


വ്യാസപദവി വഹിച്ചിരുന്നത്‌ (ബാഹ്മണവര്‍ണ്ണത്തില്‍പ്പെട്ടവരായി 
രുന്നു എന്ന്‌ അനുമാനിക്കാവുന്നതാണ്‌. കൃഷ്ണലൈപായനന്റെ കറുത്ത 
നിറവും മാതാവായ സത്യവതിയുടെ മുക്കുവ ബന്ധവും കാണിച്ച്‌ അദ്ദേഹം 
അവര്‍ണ്ണനോ ശൂദ്രനോ ആയിരുന്നു എന്നു വാദിക്കുന്നതില്‍ കാര്യമൊന്നു 
മില്ല. കറുത്ത നിറമുള്ള പ്രാഹ്മണര്‍ (പാചീനകാലത്തും ആധുനികകാലത്തും 
ധാരാളം ഉണ്ട്‌. ഉപരിചരവസു എന്ന രാജാവിന്റെ ബീജം അദ്രിക എന്ന മത്സ്യ 
രൂപിയായ അപ്സരസ്സിന്റെ ഗര്‍ഭപാത്രത്തില്‍ എത്തിയതിന്റെ ഫലമായാണ്‌ 
സത്യവതി ജനിക്കുന്നത്‌ എന്നാണ്‌ കഥ. ആ സത്യവതിയില്‍ പരാശരമ 
ഹര്‍ഷിക്കു ജനിച്ച പുത്രനാണ്‌ കൃഷ്ണദ്വൈപായനന്‍. ക്ഷേത്രത്തിനേക്കാള്‍ 


മലുണ്റ്‌ 2019 ക്ട്‌ 


ബീജത്തിനാണ്‌ ശ്രേഷ്ഠത എന്ന്‌ മനുസ്മൃതി വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. (10.72). 
ആധുനികകാലത്ത്‌ ഉത്തരേന്ത്യയില്‍ പലയിടത്തും ഉള്ള വ്യാസ്‌ എന്ന ജാതി 
പ്രാഹ്മണവിഭാഗത്തിലാണ്‌ ഉള്‍പ്പെടുന്നത്‌. 


വ്യാസന്‍മാര്‍ എണ്ണത്തില്‍ കുറവായതിനാലും ഉന്നതമായ പദവി 
അലങ്കരിക്കുന്നവരായതിനാലും ഉല്‍കൃഷ്ട ജാതിയില്‍ പിറന്നവരായതിനാലും 
ശുദ്രചണ്ഡാലാദികളായ സാധാരണക്കാരുടെ ഇടയില്‍ പ്രചാരകരായി 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുക എന്നത്‌ പ്രത്യേകിച്ചും പഴരാണികകാലത്ത്‌ സാദ്ധ്യമല്ല. ആയ 
തിനാല്‍, ബ്രാഹ്മണരോടും ക്ഷത്രിയരോടും കൂറുള്ള ശുദ്രചണ്ഡാലാദിക 
ളോട്‌ ഇടപഴകാന്‍ പറ്റുന്ന ഒരു വിഭാഗത്തെ ആ ചുമതല ഏല്‍പ്പിക്കുക എന്ന 
താണ്‌ ഉചിതമായ മാര്‍ക്ഷം. അങ്ങനെയാണ്‌ സൂതന്‍മാരും മാഗധന്‍മാരും 
പുരാണേതിഹാസങ്ങളുടെ പ്രചാരകന്‍മാരാകുന്നത്‌ എന്ന്‌ അനുമാനിക്കാം. 
മനു പറയുന്ന പ്രതിലോമജാതരായ സുതരും പുരാണേതിഹാസ പ്രചാരക 
രായ സൂതരും വ്യത്യസ്ത വിഭാഗക്കാരാണെന്നാണ്‌ കൌടില്യന്റെ മതം. 
രാജ്യത്തെ താങ്ങിനിര്‍ത്തുന്ന എട്ടുപേരില്‍ ഒരാളാണ്‌ സൂതന്‍ എന്ന്‌ താണ്ഡ്യ 
(ബ്രാഹ്മണം. രാജാക്കന്‍മാരെ സൃഷ്ടിക്കുന്നവര്‍ എന്നാണ്‌ ശതപഥബ്രാഹ്മണം 
സൂതന്‍മാരെ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. ലോമഹര്‍ഷന്‍ എന്ന സൂതന്‍ യുധിഷ്ഠി 
രന്റെ സദസ്സിലെ ഒരു സാമാജികനായിരുന്നു എന്ന്‌ മഹാഭാരതം സഭാപര്‍വ്വ 
ത്തില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. പുരാണേതിഹാസ പ്രചാരകരായതോടെ 
അവര്‍ക്ക്‌ സമൂഹത്തില്‍ മറ്റുതരം സൂതന്‍മാരേക്കാള്‍ ഉയര്‍ന്ന സ്ഥാനം 
ലഭിച്ചു എന്നതിനെ ഇതു സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

എപ്പോഴെല്ലാം ധര്‍മ്മവും വേദവും ക്ഷയിക്കുമോ അപ്പോഴെല്ലാം മനു 
ഷ്യരുടെ നന്മയാക്കായി വ്യാസന്‍മാര്‍ ജനിക്കുന്നു എന്നാണ്‌ ബ്രഹ്മപുരാ 
ണം പറയുന്നത്‌. ഓരോ ദ്വാപരയുഗത്തിലും വേദവിഭജനത്തിനും പ്രചാര 
ണത്തിനും ഒരു വേദവ്യാസന്‍ ജനിക്കുന്നു എന്ന്‌ കൂര്‍മപുരാണം. ആരാണ്‌ 
വ്യഠാസനായി അവതരിക്കുന്നത്‌ എന്ന കാര്യത്തില്‍ പുരാണങ്ങള്‍ വൃത്യസ്താ 
ഭിപ്രായം പുലര്‍ത്തുന്നുണ്ട്‌. വ്യാസന്‍മാര്‍ വിഷ്ണുവിന്റെ അവതാരങ്ങളാണ്‌ 
എന്ന്‌ വിഷ്ണുപുരാണം പറയുന്നു. കൂര്‍മപുരാണ പ്രകാരം അവര്‍ ശിവാവ 
താരങ്ങളാണ്‌. ഓരോ ദ്വാപരയുഗത്തിലും വ്യാസന്‍ തന്നെയാണ്‌ വിവിധ 
വ്യാസന്‍മാരായ ഭാര്‍ഗവനായും അംഗിരസ്സായും സവിതാവായും മൃത്യു 
വായും ഇ്രന്രനായും വസിഷ്ഠനായും സാരസ്വതനായും ഒക്കെ അവതരി 
ക്കുന്നതെന്ന്‌ ശിവമഹാപുരാണത്തില്‍ കാണുന്നു. കൃഷ്ണദ്വൈപാ 
യനവ്യാസനും അദ്ദേഹത്തിന്റെ പിതാവായ പരാശരവ്യാസനും ശിഷ്യന്‍മാ 
രായ വൈശമ്പായനനും ജൈമിനിയുമെല്ലാം ശിവമഹാപുരാണം (പകാരം 
ശിവഭക്തരായിരുന്നു. വായുപുരാണത്തില്‍ വ്യാസന്‍ ബ്രഹ്മാവിന്റെ അവ 
താരമാണ്‌. ബുദ്ധമതക്കാര്‍ വ്യാസനെ ബോധിസത്വനായാണ്‌ കണക്കാക്കു 
ന്നത്‌. 


ടല 


 ൭൦൫:. 


രരം യ 


വരാഹകല്‍പ്പത്തിലെ ഏഴാമത്തെ മമ്പന്തരമായ വൈവസ്വതമമ്പന്ത 
രത്തിലെ ഇരുപത്തിയെട്ടാമത്തെ ചതുര്‍യുഗത്തിലെ അവസാനയുഗമായ കലി 
യുഗമാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ നിലവിലുള്ളത്‌ എന്നാണ്‌ ഹൈന്ദവവിശ്വാസം. ഈ 
വൈവസ്വതമമ്പന്തരത്തില്‍ ഇരുപത്തിയെട്ട്‌ വ്യാസന്‍മാര്‍ ഉണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌ 
എന്നാണ്‌ പല പുരാണങ്ങളും പറയുന്നത്‌. എന്നാല്‍, ചില വ്യാസന്‍മാരുടെ 
പേരുകളുടെ കാര്യത്തില്‍ പുരാണങ്ങള്‍ അഭിപ്രായ വ്ൃത്യാസം പുലര്‍ത്തു 
ന്നുണ്ട്‌. വിഷ്ണുപുരാണത്തില്‍ പ്രസ്താവിച്ചിട്ടുള്ള ഇരുപത്തെട്ടു വ്യാസന്‍മാ 
രുടെ പേരുകള്‍ താഴെ പറയും പ്രകാരമാണ്‌. 

1. സ്വയംഭൂ അഥവാ ബ്രഹ്മാവ്‌, 2.പ്രജാപതി, 3.ഉശനസ്(ശുക്രാചാ 
ര്യന്‍), 4.ബൃഹസ്പതി, ട.സവിതാവ്‌, 6.മൃത്യു(യമന്‍), 7.ഇന്ദ്രന്‍, ദ.വസിഷ്ഠന്‍, 
3.സാരസ്വതന്‍, 10.(്രിധാതാവ്‌, 11.(്തിശിഖന്‍, 12.ഭരദ്വാജന്‍, 13.അന്തരീക്ഷന്‍, 
14.വര്‍ണ്ണി, 15.ത്രയ്യാരുണന്‍, 16.ധനഞ്ജയന്‍, 17.്രതുഞ്ജയന്‍, 18.ജയന്‍, 19. 
ഭരദ്വാജന്‍, 20.ഗൌാതമന്‍, 21.ഹര്യാത്മാവ്‌ എന്നു വിളിക്കുന്ന ഉത്തമന്‍, 22.വാ 
ജശ്രവസ്‌ എന്നു കൂടി പേരുള്ള വേനന്‍, 23.സോമശുഷ്‌കായണന്റെ വംശ 
ത്തിലെ തൃണബിന്ദു, 24.ഭൃഗുവംശത്തില്‍ പിറന്ന വാല്‍മീകി എന്നും അറിയ 
പ്പെടുന്ന ജക്ഷന്‍, 25.ശക്തി, 26.പരാശരന്‍, 27.ജാതുകര്‍ണ്ണന്‍, 28.കൃഷ്ണദ്ദൈ 
പായനന്‍. 


കൂര്‍മപുരാണത്തില്‍ വ്യാസന്‍മാരുടെ പേരുകള്‍ താഴെ പറയും 
പ്രകാരമാണ്‌ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌ : 


1.സ്വയംഭുവമനു, 2.പ്രജാപതി, 3.ഉശനസ്‌, 2.ബ്ൃഹസ്പതി, ട.സവി 
താവ്‌, 6.മൃത്യു, 7.ഇന്ദ്രന്‍, 8.വസിഷ്ഠന്‍, 9.സാരസ്വതന്‍, 10.(തിധാമന്‍, 11.ുഷ 
ഭന്‍, 12.സുതേജസ്‌, 13.ധര്‍മ്മന്‍, 14.സുചക്ഷുസ്‌, 15.(്രയ്യാരുണി, 16.ധനഞ്ജ 
യന്‍, 17.കൃതഞ്ജയന്‍, 18.ജുതഞ്ജയന്‍, 19. ഭരദ്വാജന്‍, 20.ഗൌതമന്‍, 21.വാജ 
ശ്രവസ്‌, 22.നാരായണന്‍, 23.തൃണബിന്ദു, 24.വാല്‍മീകി, 25.ശക്തി, 26.പരാ 
ശരന്‍, 27.ജാതുകര്‍ണ്ണന്‍, 28.കൃഷ്ണദ്വൈപായനന്‍. 


വായുപുരാണത്തിലെ വ്യാസന്‍മാരുടെ പട്ടിക താഴെ പറയും പ്രകാ 
രമാണ്‌ : 

1.(ബഹ്മാവ്‌, 2.സത്യപ്രജാപതി, 3.ഭാര്‍ഗവന്‍, 2.അംഗിരസ്‌, 5ട.സവിതാ 
വ്‌, 6.മൃത്യു, 7.ശത്ക്രതു(ഇന്ദ്രന്‍), 8.വസിഷ്ഠന്‍, 9.സാരസ്വതന്‍, 10.(തിധാ 
മന്‍, 11.(തിവൃതന്‍, 12.ശതതേജസ്‌, 13.ധര്‍മ്മന്‍ (നാരായണന്‍), 14.സുരക്ഷണന്‍, 
15.ആരുണി, 16.സഞ്ജയന്‍, 17.ദേവകൃതഞ്ജയന്‍, 18.ജുതഞ്ജയന്‍, 19.ഭരദ്വാ 
ജന്‍, 20.വാജശ്രവസ്‌, 21.വാചസ്പതി, 22.ശുക്ടായണന്‍, 23.തൃണബിന്ദു, 24. 
ക്ഷന്‍, 25.ശക്തി, 26.പരാശരന്‍, 27.ജാതുകര്‍ണ്യന്‍, 28.ദ്വൈപായനന്‍. 


ലിംഗപുരാണത്തിലെ വ്യാസനാമങ്ങള്‍ താഴെ കാണുന്ന പ്രകാര 
മാണ്‌: 


ക്രതു, 2.സത്യന്‍, 3.ഭാര്‍ഗവന്‍, 4.അംഗിരസ്സ്‌, ട.സവിതാവ്‌, 6.മൃത്യു, 
7.ശതക്രതു, 8.വസിഷ്ഠന്‍, 9.സാരസ്വതന്‍, 10.(തിധാമന്‍, .ര്രിവൃതതന്‍, 12. 
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ശതതേജസ്‌, 13.നാരായണന്‍ എന്നറിയപ്പെടുന്ന ധര്‍മ്മന്‍, 14.തരക്ഷു, 15.ആ 
രുണി, 16.കൃതഞ്ജയന്‍, 17.ജ്ടതഞ്ജയന്‍, 18.ഭരദ്വാജന്‍, 19.ഗൌതമന്‍, 20.വാ 
ജശ്രവസ്‌, 21ശുഷ്മായണി, 22.ശുചി, 23.തൃണബിന്ദു, 24.9ക്ഷന്‍, 25.ശക്തി, 
26.പരാശരന്‍, 27.ജാതുകര്‍ണ്ണന്‍, 28.കൃഷ്ണദ്വൈപായനന്‍. 


ശിവപുരാണത്തില്‍ പതിനെട്ടു വ്യാസന്‍മാരുടെ പേരുകള്‍ നല്‍കി 
യിട്ടുണ്ട്‌. അത്‌ ഇപ്രകാരമാണ്‌ : 


1.൭9ഭു, 2.സത്യപ്രജാപതി, 3.ഭാര്‍ഗവന്‍, 4.അംഗിരസ്സ്‌, ട.സവിതാവി്‌, 6. 
ശതതേജസ്‌, 7.നാരായണന്‍ എന്ന ധര്‍മ്മന്‍, 8.സ്വരാക്ഷന്‍, 9.ആരുണി, 10. 
കൃതഞ്ജയന്‍(രണ്ടാമന്‍!), 11.ഭരദ്വാജന്‍, 12.ഗൌാതമന്‍, 13.കൃഷ്ണന്‍, 14.ശക്തി, 
15.ഉത്തരന്‍, 16.ജാതുകര്‍ണ്ണന്‍, 17.ഹരി, 18.കൃഷ്ണദ്വൈപായനന്‍. 


എന്നാല്‍, ര്രഹ്മാണ്ഡപുരാണത്തില്‍ ഇരുപത്തെട്ടു 
വ്യാസന്‍മാരുടെ പേരുകള്‍ എന്നു പറഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ മുപ്പത്തൊന്നു 
വ്യാസന്‍മാരുടെ പേരുകള്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. പതിനെട്ടാമത്തെ വ്യാസനാമത്തിനു 
ശേഷം അക്ക്രക്രമം സൂചിപ്പിക്കാതെയാണ്‌ ബ്രഹ്മാണ്ഡപുരാണം വ്യാസന്‍മാ 
രുടെ പേരുകള്‍ നിരത്തുന്നത്‌. തന്‍മൂലം വ്യാസന്‍മാരുടെ എണ്ണം കൂടിയ 
കാര്യം ശ്രദ്ധയില്‍ പെടില്ല. അവരുടെ പേരുകള്‍ താഴെ പറയും പ്രകാരമാ 


[1 


ണ: 


1.സ്വയംഭുമനു, 2.പ്രജാപതി, 3.ഉശനസ്‌, 4.ബ്ൃഹസ്പതി, 5.സവിതാ 
വ്‌, 6.മൃത്യു, 7.ഇന്ദ്രന്‍, 8.വസിഷ്ഠന്‍, 9.സാരസ്വതന്‍, 10.ത്രിധാമന്‍, 11.(തി 
വര്‍ഷന്‍, 12.സനധ്വജന്‍, 13.അന്തരീക്ഷന്‍, 14.ധര്‍മ്മന്‍, 15.(്രയ്യാരുണി, 16. 
ധനഞ്ജയന്‍, 17.കൃതഞ്ജയന്‍, 18.ജക്ഷന്‍, 19.ഭരദ്വാജന്‍, 20.ഗാതമന്‍, 21.ഉ 
ത്തമന്‍, 22.ഹര്യവനന്‍, 23.വേനന്‍, 24.വാജശഗ്രവസ്‌, 25.സോമമുഖ്യായനന്‍, 
26. തൃണബിന്ദു, 27.തതജന്‍, 28.ശക്തി, 29.പരാശരന്‍, 30.ജാതുകര്‍ണ്ണന്‍, 
31.ദ്വൈപായനന്‍. ദ്വൈപായനനു ശേഷം ദ്രോണ പുത്രനായ അശ്വത്ഥാമാവ്‌. 


മേല്‍പ്പറഞ്ഞ പട്ടികയില്‍ വ്യാസന്‍മാരുടെ പേരുകളുടെ കാര്യ 
ത്തിലും എണ്ണത്തിന്റെ കാര്യത്തിലും ക്രമത്തിന്റെ കാര്യത്തിലും വ്യത്യാസം 
കാണുന്നുണ്ട്‌. പുരാണങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ മാ്രമല്ല ഒരേ പുരാണത്തിന്റെ 
വ്യത്യസ്ത വിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ തമ്മിലും ഇക്കാര്യത്തില്‍ വ്യത്യാസം കാണു 
ന്നുണ്ട്‌. വിവര്‍ത്തനത്തിലെ പ്രശ്‌നങ്ങളും പുരാണങ്ങളുടെ പാഠഭേദങ്ങളും 
ഈ വ്യത്യാസങ്ങള്‍ക്കു കാരണമായിട്ടുണ്ടാകാം. അംഗിരസ്‌, ഭരദ്വാജന്‍, വസി 
ഷ്ഠന്‍, ഗൌതമന്‍ മുതലായ പേരുകള്‍ വ്യക്തിനാമം എന്നതിനേക്കാള്‍ ഗോത്ര 
നാമങ്ങളാണ്‌. പൌരാണിക കാലത്ത്‌ കുലത്തിന്റെയും ഗോത്രത്തിന്റെയും 
ജാതിയുടെയും പേരിലാണ്‌ വ്യക്തികള്‍ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. പിതാമഹന്റെ 
പേര്‌ പ്ര്തന്‌ ഇടുന്ന സ്ര്രദായവും അടുത്തകാലം വരെ നിലവിലുണ്ടായി 
രുന്നു. മേല്‍ പട്ടികയില്‍ ചിലരൊക്കെ തമ്മില്‍ രക്തബന്ധം ഉള്ളതായും 
കാണുന്നു. വസിഷ്ഠന്റെ പുര്രനാണ്‌ ശക്തി. ശക്തിയുടെ പുരതന്‍ പരാശ 
രന്‍. പരാശരപുത്രന്‍ കൃഷ്ണദ്വൈപായനന്‍. കൃഷ്ണ ദ്വപായനന്‍ 


ട്വ ദ്ഥാക്ാ്ിഷ്‌ 
നട 


മ) 


[] 


ൽ ൭൫ 


& തരം 


സഹോദരനോ ആയിരിക്കണം എന്നാണ്‌ ടി.പി.ബാലകൃഷ്ണന്‍നായര്‍ അനു 
മാനിക്കുന്നത്‌. 


മേല്‍ പട്ടികകളിലെ രതയ്യാരുണന്‍ എന്ന വ്യാസനെ കോശ്ബ്രുക്ക്‌ 
ഭഗ്വേദ സൂക്തങ്ങളുടെ കര്‍ത്താക്കളായ രാജ്മവംശാവലിയില്‍പ്പെട്ട ഒരാളായി 
കണക്കാക്കുന്നുണ്ട്‌. അതുപോലെ വേനനും പരാശരനുമെല്ലാം ജഗ്വേദ സൂക്ത 
ങ്ങളുടെ കര്‍ത്താക്കളില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 

ഓരോ ദ്വാപരയുഗത്തിലും ഓരോ വ്യാസന്‍മാര്‍ വേദവിഭജനത്തി 
നായി അവതരിക്കുന്നു എന്നാണ്‌ പുരാണങ്ങള്‍ പറയുന്നത്‌. 


ചാക്രികമായ കാലസകങ്കല്‍പ്പമാണ്‌ പുരാണേതിഹാസങ്ങള്‍ മുന്നോ 
ദുവയ്ക്കുന്നത്‌. കാലത്തെ അവ കലപങ്ങളായും മമ്പന്തരങ്ങളായും മഹാ 
യുഗങ്ങളായും ചതുര്‍യുഗങ്ങളായും വേര്‍തിരിക്കുന്നു. കൃതയുഗം, ത്രേതാ 
യുഗം, ദ്വാപരയുഗം, കലിയുഗം എന്നിങ്ങനെയാണ്‌ ചതുര്‍യുഗങ്ങളുടെ പേരു 
കള്‍. കൃതയുഗത്തിന്‌ 1,728,000 വര്‍ഷങ്ങള്‍. ത്രേതായുഗത്തിന്‌ 1,296,000 വര്‍ഷ 


ള്ളുന്നതാണ്‌ ഒരു മഹായുഗം. എഴുപത്തൊന്നു മഹായുഗങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നാല്‍ 
ഒരു മമ്പന്തരം. ഇരുപത്തെട്ടു മമ്പന്തരങ്ങള്‍ അടങ്ങുന്നതാണ്‌ ഒരു മഹാക 
ല്പം. 


മനസ്സിലാക്കാം. ഇതു യുഗത്തിന്‌ വളരെ ചെറിയൊരു ദൈര്‍ഘ്യം കല്‍പ്പി 
ക്കേണ്ടത്‌ ആവശ്യമാണ്‌ എന്നതിനെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. നാലു മനുഷ്യവര്‍ഷം 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ചതുര്‍യുഗത്തെക്കുറിച്ച്‌ വായുപുരാണം പരാമര്‍ശിക്കുന്നു 
ണ്ട്‌. അഞ്ചുവര്‍ഷം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന യുഗത്തെക്കുറിച്ച്‌ ജ്യോതിശാസ്ത്ര ഗ്രന്ഥ 


ഒ്ലുണ്റ്‌ 2019 


മായ ബ്രഹ്മസിദ്ധാന്തത്തില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. താണ്ഡ്യര്ബാഹ്മണത്തിന്റെ 
അഥവാ യജുര്‍വേദത്തിന്റെ കാലഘട്ടത്തില്‍ ഒരു മഹാകല്പം എന്നത്‌ ആയി 
രംവര്‍ഷമായിരുന്നു. ഗവാമയനം എന്ന യജഞാനുഷ്ഠാനത്തെ സൂക്ഷ്മമായി 
വിശകലനം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ ആര്‍.ശ്യാമശാസ്ത്രി ഒരു യുഗത്തിന്റെ 
ദൈര്‍ഘ്യം നാലു കൊല്ലമാണ്‌ എന്ന നിഗമനത്തിലാണ്‌ എത്തിയിട്ടുള്ളത്‌. 


ഹൈന്ദവ കാലസങ്കല്‍പ്പത്തിന്റെ (്രശ്‌നങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ലക്ഷ 
മണ്‍ശാസ്ത്രി ജോഷിയുടെ നിരീക്ഷണം ഇപ്രകാരമാണ്‌ : “ഇന്നു നിലവി 
ലുള്ള പുരാണങ്ങള്‍ യുഗങ്ങളുടെയും മമ്പന്തരങ്ങളുടെയും കലപങ്ങളു 
ടെയും കാലദൈര്‍ഘ്യം കണക്കാക്കുന്നത്‌ ദേവയുഗ സമ്്രദായത്തിന്റെ അടി 
സ്ഥാനത്തിലാണ്‌. ഈ സ്രയ്രദായവും മനുഷ്യയുഗത്തിലധിഷ്ഠിതമായ അതി 
പ്രാചീനമായ സ്യ്്രദായവും തമ്മില്‍ ഗാഡ്മമായി കൂട്ടിക്കുഴയ്ക്കുകയും 
ചിന്താക്കുഴപ്പത്തിനു കാരണമാകുകയും ചെയ്തു. അതുകൊണ്ട്‌ ഇന്ത്യന്‍ 
ജനതയുടെ പ്രാചീന ചരിത്രത്തിലെ സംഭവങ്ങളുടെ കാലാനുക്രമണിക മന 
സ്സിലാക്കല്‍ അത്യധികം വിഷമകരമായിത്തീരുകയും ചെയ്തു. വിഷ്ണുപു 
രാണം, ഭാഗവതം തുടങ്ങിയ പില്‍ക്കാലത്തെ നിരവധി പുരാണങ്ങള്‍ മനു 
ഷ്യയുഗ സ്മന്്രദായത്തെ പൂര്‍ണ്ണമായും ഉപേക്ഷിക്കുകയും ചെയ്തു. കുറേ 
ക്കൂടി പ്രാചീനമായ പുരാണങ്ങളായ മത്സ്യപുരാണം, വായുപുരാണം, മഹാ 
ഭാരതം തുടങ്ങിയവയെ സൂക്ഷ്മമായി പരിശോധിക്കുകയാണെങ്കില്‍ അവ 
യുടെ കാലഗണന വലിയൊരളവില്‍ മനുഷ്യയുഗ സ്ര്പദായത്തില്‍ അധി 
ഷ്ഠിതമായിരുന്നു എന്ന്‌ വ്യക്തമാകും. പില്‍ക്കാലത്തെ കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കലുകളെ 
ഒഴിവാക്കിയാല്‍ പ്രാചീന ചരിത്രത്തിന്റെ കാലാനുക്രമണിക കുറച്ചുകൂടി 
അര്‍ത്ഥവത്തായി പിന്തുടരാന്‍ കഴിയും.” (19ലിഠ്ബ്‌ 01൩01൧ ഡ്ഡയം 
: ്‌്്മട 0 ദ്ഥഠവ, 1. 320-21). 


കേരളത്തില്‍ കല്പങ്ങളെയും മമ്പന്തരങ്ങളെയും യുഗങ്ങളെയും 
കല്പഗണിത സ്ര്രദായത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വിശകലനം നടത്തി ഇരു 
പത്തെട്ടു വ്യാസന്‍മാരുടെയും കാലനിര്‍ണ്ണയം നടത്തിയ ഏക വ്യക്തി 
കേസരി ബാലകൃഷ്ണപിള്ളയാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിരീക്ഷണങ്ങളിലും 
നിഗമനങ്ങളിലും പിഴവുകള്‍ ഉണ്ടാവാം. എങ്കിലും മൌലികമായ അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ അന്വേഷണദിശ പിന്തുടരാന്‍ ആരുമുണ്ടായില്ല. 


കേസരി പറയുന്നതു നോക്കുക : “വര്‍ഷം എന്ന പദത്തിനു സംസ്കൃത 
ത്തില്‍ കാലമെന്നും രാജ്യമെന്നും അര്‍ത്ഥമുണ്ടല്ലേോ. ഇതുപോലെ കാലമാ 
നത്തിനും സ്ഥലമാനത്തിനും ഒന്നുപോലെ പ്രാചീനര്‍ വര്‍ഷമെന്ന പദം 
പ്രയോഗിച്ചിരുന്നു. ഈ സംഗതി വിസ്മരിച്ചു സ്ഥലമാനമെന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
പ്രയോഗിച്ചിട്ടുള്ള വര്‍ഷപദത്തെ കാലമാനമെന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉപയോഗി 
ചിട്ടുള്ള വര്‍ഷപദത്തോട്‌ കൂട്ടിക്കലര്‍ത്തിയതു നിമിത്തമാണ്‌ ഇന്നുള്ള 
വര്‍ക്കും അവരുടെ സമീപപൂര്‍വ്വികര്‍ക്കും എത്തും പിടിയും കിട്ടാത്തതും 
അനേകം അക്കങ്ങള്‍ അടങ്ങിയതും ആയ കാലസംഖ്യകള്‍ കല്‍പത്തിനും 


മ പ്‌ ദ്ഥാകാഥ്വിച്‌ 
ഹട 


തരു 


ി] 


മമ്പന്തരത്തിനും നല്‍കിയിരിക്കുന്നതും.” (കേസരിയുടെ ചരിത്രഗവേഷണ 
ങ്ങള്‍, വാല്യം 2, പുറം 10-11). 

കേസരി ഹൈന്ദവ കാലസങ്കല്‍പ്പത്തെ താഴെ പറയും പ്രകാരമാണ്‌ 
വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നത്‌ : 

വിഷുചാഞ്ചാട്ടവാദത്തില്‍ നാലു ചലനങ്ങള്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
ഇവ നാലിലും കൂടി വിഷുക്കള്‍ സഞ്ചരിക്കുന്ന ദൂരം 4320000 നാക്ഷത്രിക 
സ്ഥലാംശങ്ങള്‍ അഥവാ സ്ഥലവര്‍ഷങ്ങള്‍ ആണെന്നും ഈ ദൂരം സഞ്ചരി 
ക്കുന്നതിനു വിഷുക്കള്‍ക്കു വേണ്ടിവരുന്ന കാലം രണ്ടായിരം വര്‍ഷങ്ങള്‍ 
ആണെന്നും പ്രാചീനര്‍ സങ്കല്‍പ്പിച്ചിരുന്നു. ദൂരത്തെ ആസ്പദിച്ചുള്ള 
പ്രസ്തുത നാല്‍പ്പത്തിമൂന്നു ലക്ഷത്തി ഇരുപതിനായിരം സ്ഥലവര്‍ഷങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അതില്‍ അടങ്ങിയിട്ടുള്ള നാലു ചലനങ്ങളെയും സൂചിപ്പിച്ച്‌ ഇവര്‍ ചതുര്‍യു 
ഗമെന്നു പേരിടുകയും ചെയ്തിരുന്നു. വിഷുക്കള്‍ ഒരു സ്ഥിരബിന്ദുവിന്റെ 
ഒരു വശത്തു കുറേ ഡിഗ്രികള്‍ സഞ്ചരിച്ചതിനു ശേഷം അതിലേക്കു തിരി 
ച്ചുവരുന്നുണ്ട്‌. ഈ രണ്ടു സഞ്ചാരങ്ങള്‍ക്കും കൂടി വേണ്ടിവരുന്ന കാലമായ 
ആയിരം വര്‍ഷത്തിനു പ്രാചീനര്‍ ഒരു കല്പമെന്നും പ്രസ്തുത നാലു സഞ്ചാ 
രങ്ങള്‍ക്കും കൂടി വേണ്ടിവരുന്ന കാലമായ രണ്ടായിരം വര്‍ഷത്തിന്‌ ഒരു 
മഹാകല്പമെന്നുമാണ്‌ പേരിട്ടിരിക്കുന്നത്‌. ഒരു കല്പത്തെ (ബഹ്മാവിന്റെ ഒരു 
പകലോ ഒരു രാത്രിയോ ആയും ഒരു മഹാകല്പത്തെ (ബഹ്മാവിന്റെ ഒരു 
പകലും ഒരു രാത്രിയും കൂടിയ ഒരു ദിവസമായും ഇവര്‍ സങ്കല്‍പ്പിച്ചിരുന്നു. 
ഒരു കല്പമായ ആയിരം വര്‍ഷത്തെ പതിനാലായി ഭാഗിക്കുമ്പോള്‍ കിട്ടുന്ന 
71.42 വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇവര്‍ മമ്പന്തരം എന്ന നാമമാണ്‌ കൊടുത്തിരുന്നത്‌. 
ഒരു മമ്പന്തരത്തെ ചിലപ്പോള്‍ 7 വര്‍ഷമായും മറ്റു ചിലപ്പോള്‍ 72 വര്‍ഷ 
മായും പരിഗണിച്ചുവന്നിരുന്നു. ഒരു മഹാകല്പത്തില്‍ ഇപ്രകാരം ഇരുപ 
ത്തെട്ടു മമ്പന്തരങ്ങളാണുള്ളത്‌. 

വരാഹമഹാകല്‍പം ബി.സി.267ട ല്‍ ആരംഭിച്ച്‌ ബി.സി.67ട ല്‍ അവ 
സാനിച്ചതായി മേല്‍പ്പറഞ്ഞ വിശകലനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ കേസരി 
കണക്കുകൂട്ടുന്നു. അതനുസരിച്ച്‌ വരാഹമഹാകല്‍പത്തിലെ ഇരുപത്തെട്ടു 
മമ്പന്തരങ്ങളുടെയും കാലം അദ്ദേഹം നിര്‍ണ്ണയിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. (ഥമ മമ്പന്തര 
മായ സ്വയംഭൂമമ്പന്തരത്തിന്റെ കാലം ബി.സി.26ട മുതല്‍ ബി.സി.2604 വരെ 
യാണ്‌. ഇരുപത്തെട്ടാമത്തെ മമ്പന്തരമായ ഭമ അഥവാ ഇന്ദ്രസാവര്‍ണി മന്പ 
ന്തരത്തിന്റെ കാലം ബി.സി.746 മുതല്‍ ബി.സി.ട്ടെ വരെയാണ്‌. വിഷ്ണുപു 
രാണ പ്രകാരമുള്ള ഇരുപത്തെട്ടു വ്യാസന്‍മാരെയും ഓരോ മമ്പന്തരത്തി 
ലെയും വ്യാസന്‍മാരായി കേസരി പരിഗണിക്കുന്നു. കേസരിയുടെ കണക്കു 
പ്രകാരം ഇരുപത്തെട്ടാമത്തെ മമ്പന്തരത്തിലെ വ്യാസനാണ്‌ കൃഷ്ണദ്ദൈ 
പായനന്‍. 


പുരാണങ്ങള്‍ പ്രകാരം ഓരോ ദ്വാപരയുഗത്തിലും ഓരോ 
വ്യാസന്‍മാര്‍ ജനിക്കുന്നു എന്നതിനാല്‍ ഒരു മമ്പന്തരത്തില്‍ 71 വ്യാസന്‍മാര്‍ 


മ്മുടെ 2019 ക്ട്‌” 


ഉണ്ടാകണം. എന്നാല്‍, കേസരി കണക്കില്‍ ഒരു മമ്പന്തരത്തില്‍ ഒരു വ്യാസ 
നാണ്‌ ജനിക്കുന്നത്‌. 


എന്തായാലും മേല്‍പ്പറഞ്ഞ കാര്യങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 


നമുക്ക്‌ ചില നിഗമനങ്ങളില്‍ എത്തിച്ചേരാവുന്നതാണ്‌. 

വ്യാസന്‍ എന്നത്‌ വ്ൃയക്തിനാമമല്ല പുരാണേതിഹാസാദികളുടെ രച 
നയും പുനര്‍രചനയും സമാഹരണവും എഡിറ്റിങ്ങും നടത്തുന്നതില്‍ നേതൃ 
ത്വപരമായ പങ്കുവഹിച്ചവരുടെ പദവിയുടെ പേരാണത്‌. ഈ പദവി വഹിച്ച 
വരില്‍ ചിലരുടെ പേരുകള്‍ മാത്രമാണ്‌ പുരാണങ്ങള്‍ രേഖപ്പെടുത്തി വച്ചി 
ട്ടുള്ളത്‌. ഇരുപത്തെട്ട്‌ എന്ന എണ്ണം ഒപ്പിക്കുന്നതിനായി ഗോത്രനാമങ്ങളിലും 
സാങ്കല്‍പ്പികനാമങ്ങളിലും നിരവധി വ്യാസന്‍മാരെ സംഗ്രഹിച്ചിരിക്കാം. 
വ്യാസന്‍മാരില്‍ കൃഷ്ണദ്വൈപായനന്റെ സംഭാവന വലുതായതിനാലായി 
രിക്കാം അദ്ദേഹത്തെ മാത്രം വ്യാസനായിക്കാണാന്‍ കാരണം. 


പ്രപഞ്ചവും ഈശ്വരനും 
എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


ഉഈര്വരന്‍, 
പ്രപഞ്ചം, 
മനുഷ്യപ്രകൃതി, 
വേദങ്ങള്‍, 
വ്രപബ്വ്യാ ഉപനിഷത്തുകര്‍, 
ഇഈശ്വന്‍ം | ദാതികവാദം, 
എം,വി.ഹരിഥാസന്‍ പുരാവൃത്തങ്ങള്‍, 
ചരിത്രം, 
വർണ്ണവ്യവസ്ഥ 
എന്നിവയെക്കുറി 
ച്ചുള്ള ഭാരതീയ 
കാഴ്ചഷാടുകളെ 
ട്ട ആഴത്തില്‍ 
വിശകലനം 
ചെയ്യുന്ന ലിക 
പഠനങ്ങളുടെ 
സമാഹാരം. 


ഹാ പ 
ആക്‌ 


ി 


എം.എന്‍.റോയിയുടെ ലേഖനങ്ങള്‍ 


ഇന്ത്യാചരിത്രപഠനം 


ഇന്ത്യാ ചരിത്രത്തില്‍ പഠനം നടത്തുക എന്നതാണ്‌ റിനായ്സന്‍സ്‌ 
ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്ൂട്ടിന്റെ ഒരു ലക്ഷ്യം. ഒന്നല്ലെങ്കില്‍, മറ്റൊരു കാരണത്താല്‍ ഇന്ത്യ 
യുടെ യഥാര്‍ത്ഥ ചരിത്രം ഇതുവരെയും എഴുതപ്പെട്ടിട്ടില്ല. അടുത്തകാല 
ത്തായി നമ്മുടെ രാജ്യത്തിന്റെ ചരിത്രത്തെ പുനര്‍ രചിക്കാനായി പല ശ്രമ 
ങ്ങളും നടന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ദേശീയ സര്‍ക്കാരിന്റെ വരവോടെ ഇത്തരം 
ചില ശ്രമങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഓദ്യോഗികമായ പിന്തുണയും ലഭിക്കുന്നുണ്ട്‌. സര്‍ക്കാ 
രിന്റെ പ്രോത്സാഹനത്തോടെയുള്ള ഇത്തരം പുതിയ ശ്രമങ്ങള്‍ അവസാനം 
ഇന്ത്യയുടെ ഒരു യാഥാര്‍ത്ഥ ചരിത്രത്തെ ഉത്പാദിപ്പിക്കുമെന്നും വര്‍ത്തമാ 
നകാല പ്രശ്നങ്ങളെ കൂടുതല്‍ യാഥാര്‍ത്ഥ്യബോധത്തോടെ മനസ്സിലാക്കു 
ന്നതിനു ഭൂതകാലാനുഭവത്തില്‍നിന്നു നാം പഠിക്കുമെന്നും പ്രതീക്ഷിക്കപ്പെ 
ടുന്നു. നമ്മുടെ രാജ്യത്തിന്റെ ഭാവി ഇത്തരം പ്രശ്‌നങ്ങളുടെ പരിഹാരത്തെ 
ആശ്രയിച്ചാണിരിക്കുന്നത്‌. 


ഇന്ത്യാചരിത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഗവേഷണം നടത്തുന്നതിനെപ്പറ്റി ഒരാള്‍ 
പറയുമ്പോള്‍ അതിനു രാജ ൃത്തിന്റെ പ്രായോഗിക ജീവിതവുമായി ഒരു ബന്ധ 
വുമില്ല എന്ന ഒരു ധാരണ സൃഷ്ടിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. തല്‍ഫലമായി, പൊതുജ 
നങ്ങള്‍ ഇത്തരം പരിശ്രമങ്ങളില്‍ താല്‍പര്യമൊന്നും കാണിക്കേണ്ട ആവ 
ശ്യമില്ല എന്നും കരുതപ്പെടുന്നു. ഒരര്‍ത്ഥത്തില്‍, ചരിത്രഗവേഷണം എന്നത്‌ 
അക്കാദമീഷ്യന്‍മാരുടെ പണിയാണ്‌. എന്നാല്‍, തങ്ങളുടെ സംതൃപ്തിക്കു 
മാത്രമായല്ല അവര്‍ ഈ പണി ചെയ്യുന്നത്‌. പിന്നെയോ, ആനുഭവികമായും 
യുക്തിവിചാരത്തിലൂടെയും ആര്‍ജ്ജിച്ച അറിവിനെ അവര്‍ പൊതുജനസ 
മക്ഷം വെയ്ക്കുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. ആ അറിവ്‌ പൊതുജനമനസ്സിനെ പ്രകാ 
ശമുള്ളതാക്കുകയും പൊതുപ്രവര്‍ത്തനത്തെ ലക്ഷ്യബോധവും വിവേകവും 
ഉള്ളതാക്കാന്‍ സഹായിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ആയതിനാല്‍, ചരിത്രപഠന 
ത്തില്‍ പൊതുജനങ്ങള്‍ താല്‍പര്യം ഉള്ളവരായിരിക്കണം. മാത്രമല്ല, ഈ 
താല്‍പര്യം കോളേജ്‌ ജീവിതത്തോടെ അവസാനിപ്പിക്കുകയുമരുത്‌. 


എന്നാല്‍, നമ്മുടെ പണ്ഡിതന്‍മാര്‍ ചരിത്രഗവേഷണത്തില്‍ ശാസ്ത്രീ 
യമായ സമീപനം സ്വീകരിക്കാത്തപക്ഷം ചരിത്രത്തില്‍ ഫലപ്രദമായ ഗവേ 
ഷണം സാദ്ധ്യമാവുകയില്ല; സത്യസന്ധമായ ഒരു ഇന്ത ്യാചരിത്രം എഴുതപ്പെ 
ടുകയുമില്ല. ചരിത്ര ഗവേഷണത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിട്ടുള്ള യൂറോപ്യന്‍ പണ്ഡി 
തന്‍മാര്‍ ഒരു രീതി വികസിപ്പിച്ചെടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. യാതൊരുവിധ മുന്‍വിധികളും 
ഇല്ലാതെ, സത്യം കണ്ടെത്തുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ ചരിത്രഗവേഷണം 
ശാസ്ത്രീയമായി നടത്തണം. 


ഇനി ഏഷ്യാറ്റിക്ക്‌ സൊസൈറ്റി എന്നറിയപ്പെടാന്‍ ചോകുന്ന, 
റോയല്‍ ഏഷ്യാറ്റിക്ക്‌ സൊസൈറ്റിയുടെ വാര്‍ഷിക സമ്മേളനത്തെ അഭി 
സംബോധനചെയ്തുകൊണ്ട്‌ ആ പ്രവിശ്യയിലെ ഗവര്‍ണര്‍ ഇന്ത്യാചരിത്ര 
ത്തെക്കുറിച്ചു ദീര്‍ഘമായി സംസാരിക്കുകയുണ്ടായി. രാജാക്കന്‍മാഴുടെയും 
അവരുടെ യുദ്ധങ്ങളുടെയും കഥകളാണ്‌ സാമാന്ൃചരിത്രമെങ്കിലും, ഇന്ത്യ 
യില്‍ ജനങ്ങളുടെ സ്വകാര്യ ജീവിതത്തില്‍ രാജാക്കന്‍മാര്‍ ഇടച്ചെട്ടിരുന്നി 
ല്ലെന്നും ആയതിനാല്‍, ജനങ്ങളുടെ അനുഭവങ്ങളുടെ അടിസ്ഥറൂനത്തില്‍ 
കീഴ്വഴക്കങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ രാജ്യത്തെ നിയമങ്ങള്‍ വളര്‍ന്നുവന്നു എന്നും 
അദ്ദേഹം പറഞ്ഞു. അങ്ങിനെ ആയിരുന്നുവെങ്കില്‍ നമ്മുടെ രാജ്യത്തിന്റെ 
ചുറ്റുപാടുകള്‍ വൃത ൃസ്തമാകുമായിരുന്നു. നിര്‍ഭാഗ ൃവശാല്‍ അങ്ങനെ ആയി 
രുന്നില്ല അത്‌. അതിപുരാതന ചരിത്രത്തെ വിടുക; ഇന്ത്യന്‍ മദ്ധ്യയുഗത്തി 
ന്റെയും ആധുനികകാലത്തിന്റെ ആരംഘഘട്ടത്തിന്റെയും ചരിത്രംപോലും 
ജനങ്ങളെപ്പറ്റി ഒന്നും പറയുന്നില്ല. ചരിത്രം എന്ന പേരില്‍ പ്രചരിക്കുന്ന 
തില്‍നിന്നും ജനങ്ങളുടെ അവസ്ഥയെക്കുറിച്ച്‌ - ജനങ്ങള്‍ എങ്ങനെ ജീവി 
ച്ചു, തങ്ങളുടെ ഭരണകുടങ്ങളോട്‌ അവരുടെ മനോഭാവം എന്തായിരുന്നു, 
എങ്ങനെയാണ്‌ രാജ്യം ഭരിക്കപ്പെട്ടിരുന്നത്‌ - യാതൊരു ധാരണയും ഒരാള്‍ക്കു 
ലഭിക്കുന്നില്ല. ഇന്ത്യയുടെ മാത്രം കാര്യമായിരുന്നില്ല അത്‌. പതിനെട്ടാം നൂറ്റാ 
ണ്ടുവരെ, ഭരണവംശങ്ങളുടെ ചരിര്രവും യുദ്ധങ്ങളുടെ വിവരണവും മഹാ 
പുരുഷന്‍മാരുടെ ജീവചരിത്രവുമൊക്കെയായിരുന്നു യൂറോപ്പിന്റെ ചരിത്ര 
വും. മഹാപുരുഷന്‍മാരും ജേതാക്കളും രാജാക്കന്‍മാരും വിശുദ്ധന്‍മാരു 
മാണ്‌ ചരിത്രത്തെ സൃഷ്ടിച്ചിട്ടുള്ളതെന്നും അവരുടെ ചെയ്തികളുടെ രേഖ 
യാണ്‌ ചരിത്രമെന്നും വിശ്വസിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. 

ചരിത്രത്തെ ശാസ്ത്രീയമായി രചിക്കുക എന്ന സ്രമ്പദായം താരത 
മ്യേന പുതിയതാണ്‌. ചരിത്രം എഴുതുക എന്ന സ്ര്രദായം പ്രചാരത്തില്‍ 
വന്നതിനുശേഷം പോലും അത്‌ ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌ സംഭവം നടന്നതിനുശേഷ 
മാണ്‌. സംഭവങ്ങള്‍ നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന സമയത്ത്‌ അവ രേഖപ്പെടുത്തിയി 
രുന്നില്ല. ഉദാഹരണത്തിന്‌, വാത്മീകി രാമചന്ദ്രനോടൊപ്പം സഞ്ചരിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
യഥാര്‍ത്ഥ സംഭവങ്ങളുടെ രേഖ എന്ന നിലയില്‍ രാമായണം എഴുതി എന്ന്‌ 
ആരും പറയില്ല. ആരും മഹാഭാരതത്തെക്കുറിച്ചും അത്‌ പറയില്ല. ഇതിഹാ 
സങ്ങള്‍ മാത്രമല്ല, പരമ്പരാഗതമായി ചരിത്രം എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന മറ്റു 
(പ്രാചീന സാഹിത്യകൃതികളും സംഭവാനന്തരമാണ്‌ എഴുതപ്പെട്ടിട്ടുള്ളത്‌. യഥാ 
ര്‍ത്ഥത്തില്‍ നടന്ന സംഭവങ്ങളുടെ സത്യസന്ധമായ വിവരണമാകാന്‍ അവ 
യ്ക്കാവില്ല. 

മറ്റൊരു കാരണത്താലും പരമ്പരാഗത ചരിത്രത്തെ ആശ്രയിക്കാനാ 
വില്ല. സാധാരണഗതിയില്‍ രാജധാനികളില്‍ ജീവിച്ചവരായിരുന്നു അവ എഴു 
തിയത്‌. തങ്ങള്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന രാജധാനിയുടെ പകിട്ടുകണ്ട്‌ മഞ്ഞളിച്ചാണ്‌ 
പ്രാചീനകാല ഇതിഹാസലേഖകര്‍ കൊട്ടാരജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള വിവര 
ണങ്ങള്‍ രചിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. അവയ്ക്കു സത്യസന്ധമായ രേഖകളാകാനാവില്ല. 
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രാജാക്കന്‍മാരുടെ സംരക്ഷണത്തില്‍ ജീവിതം നയിക്കുന്നതിനാല്‍ സ്വാഭാ 
വികമായും ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ അവരെ പ്രകീര്‍ത്തിക്കാനുള്ള പ്രവണത കാണി 
ക്കും. ആയതിനാല്‍, പരമ്പരാഗത ചരിത്രകൃതികള്‍ വലിയൊരളവില്‍ കല്പിത 
സ്വഭാവമുള്ളതാണ്‌. 


എന്തായാലും, ആധുനിക ചരിത്രഗവേഷഞണത്തിന്റെ വിമര്‍ശനാത്മ 
കമായ ഈ ആരംഭബിന്ദു എല്ലാ പ്രാചീന രേഖകളെയും ഗുണരഹിതമെന്ന്‌ 
പറഞ്ഞ്‌ തള്ളിക്കളയുന്നില്ല. നമ്മുടെ കയ്യിലുള്ള രേഖപ്പെടുത്തപ്പെട്ട രേഖ 
കള്‍ അവ മാത്രമാണ്‌. കുറേക്കൂടി വിശ്വസനീയമായ മറ്റു രേഖകളും ഉണ്ട്‌. 
അവയെ കണ്ടെത്തുകയും, കുഴിച്ചെടുക്കുകയും ചെയ്യേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. പുരാ 
വസ്തുവിദഗ്ദരും നരവംശശാസ്ത്രജ്ഞരും അടുത്തകാലത്തായി അതു 
ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. പക്ഷേ ആ പരിശ്രമങ്ങളുടെ അനന്തരഫല 
മായി, മറയ്ക്കപ്പെട്ട സത്യങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തുന്നതു തല്‍ക്കാലം അവിടെ നിര്‍ത്തി 
ക്കൊണ്ട്‌ പുരാണേതിഹാസങ്ങളെയും വേദങ്ങളെയും പുരാവൃത്തങ്ങളെയും 
പോലുള്ള ആദ്യകാല സാഹിത്യത്തെ ചരിത്രപണ്ഡിതന്‍മാര്‍ വിമര്‍ശനാത്മ 
കമായി പരിശോധിക്കണം. ചരിത്രത്തിന്റെ അംശങ്ങള്‍ അവയിലെല്ലാം ഉണ്ട്‌. 
ഭാഷാശാസ്ത്രത്തിന്റെയും നരവംശശാസ്ര്രത്തിന്റെയും മനഃശാസ്(ത 
ത്തിന്റെയും ആധുനികവിജ്ഞാനത്താല്‍ സമ്പുഷ്ടമായ വിമര്‍ശനത്തിന്‌ 
ഐതിഹ്യങ്ങളില്‍നിന്നും ഭാവനകളില്‍നിന്നും ചരിത്രസത്യത്തിന്റെ കാമ്പ്‌ 
വേര്‍തിരിച്ചെടുക്കാനും പ്രാചീനകാലത്തെ യഥാര്‍ത്ഥ ജീവിതത്തിന്റെ ഒരു 
ചിത്രം സൈദ്ധാന്തികമായി നെയ്തെടുക്കാനും കഴിയും. 


ഇത്തരത്തിലുള്ള ജോലിക്കു നല്ലൊരളവില്‍ പാണ്ഡിത്യവും സ്വത 
ന്ത്രചിന്തയും ആവശ്യമാണ്‌. ചരിത്രാദ്ധ്യാപനം തൊഴിലാക്കിയിട്ടുള്ളവര്‍ ഈ 
ഗുണങ്ങളെ എപ്പോഴും പരിപോഷിപ്പിക്കാറില്ല. അടുത്തകാലംവരെ ഇന്ത്യാ 
ചരിത്രം എഴുതപ്പെട്ടത്‌ രണ്ടു വീഷണസ്ഥാനത്തുനിന്നാണ്‌: സാമ്മാജ്യത്വവാ 
ദത്തിന്റെയും ദേശീയവാദത്തിന്റെയും. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ സംഭവിച്ചത്‌ എന്താ 
ണ്‌, എന്തുകൊണ്ട്‌ അങ്ങനെ സംഭവിച്ചു എന്നു കണ്ടെത്താന്‍ രണ്ടു കൂട്ടരും 
ആഗ്രഹിച്ചില്ല. ഇന്ത്യയിലേയ്ക്കുള്ള ബ്രിട്ടന്റെ ആഗമനം - വെള്ളക്കാരന്റെ 
പരിഷ്കരണ ദാത്യം നടപ്പാക്കുക എന്നത്‌ - അനിവാര്യമായിരുന്നു എന്നു 
തെളിയിക്കുകയായിരുന്നു. ഒരുകൂട്ടരുടെ ലക്ഷ്യം; അത്‌ വലിയൊരളവുവരെ 
ചരിത്രത്തെ അസത്യവല്‍ക്കരിക്കുകയായിരുന്നുവെങ്കില്‍ ദേശീയവാദ ചരി 
ര്രകാരന്‍മാര്‍ നേരേ എതിര്‍ദിശയിലേയ്ക്കാണ്‌ നീങ്ങിയത്‌. (്രിട്ടീഷുകാര്‍ 
വരുന്നതിനുമുമ്പ്‌ ഇന്ത്യ ആദര്‍ശാവസ്ഥയില്‍ എത്തിയിരുന്നു എന്നു തെളി 
യിക്കാന്‍ അവര്‍ ശ്രമിച്ചു. ഇന്ത്യ രാഷ്ട്രീയമായി ജനാധിപത്യപരം ആയി 
രുന്നു എന്നുമാത്രമല്ല, സാമ്പത്തികമായി വികസ്വരവും സാംസ്കാരികമായി 
അതിവികസിതവും ആയിരുന്നു; ഇന്നുപോലും മറ്റൊരിടത്തും കണ്ടെത്താത്ത 
മഹത്തായ ശാസ്ത്രീയ കണ്ടെത്തലുകള്‍ പ്രാചീനകാലങ്ങളില്‍ ഇന്ത്യയില്‍ 
നടത്തിയിരുന്നു എന്ന്‌ ദേശീയവാദ ചരിത്രകാരന്മാര്‍ അവകാശപ്പെട്ടു. ഒരുപ 
ക്ഷേ, അത്തരത്തിലുള്ള ചരിത്രം ചില ഇന്ത്യക്കാര്‍ക്ക്‌ കുറച്ച്‌ ആത്മവിശ്വാസം 
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നല്‍കിയിരിക്കാം; തങ്ങള്‍ വാസ്തവത്തില്‍ വെള്ളക്കാരേക്കാള്‍ താഴ്ന്നവവ 
രല്ല എന്ന വിശ്വാസം ദേശീയ പ്രസ്ഥാനം ആരംഭിക്കാന്‍ അവരെ പ്രാപ്തരാ 
ക്കുകയും ചെയ്തിരിക്കാം. എന്നാല്‍, അതേസമയം, ഭൂതകാലത്തിന്റെ ആദര്‍ശ 
വല്‍ക്കരണം കണക്കറ്റ ദോഷമാണ്‌ ഉണ്ടാക്കിയിട്ടുള്ളത്‌. സത്യം കണ്ടെത്തുക 
എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ ഏറ്റെടുത്ത ചരിത്രാന്വേഷണ മനോഭാവത്തെ അത്‌ 
നിരുത്സാഹപ്പെടുത്തി. അത്‌ വിമര്‍ശനശേഷിയെ പൂര്‍ണ്ണമായും നശിപ്പിക്കു 
കയും സംതൃപ്ത മനോഭാവത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. മറ്റു 
രാജ്യങ്ങള്‍ക്കൊന്നും മറികടക്കാനാകാത്ത രീതിയില്‍ തങ്ങളുടെ രാജ്യം 
പ്രാചീനകാലങ്ങളില്‍ മഹത്വത്തില്‍ എത്തിയിരുന്നു എന്ന ആശയത്തെ ഒഴി 
യാബാധപോലെ ഒരു ജനത കൊണ്ടുനടക്കുമ്പോള്‍ തുടര്‍ന്നുള്ള പുരോഗ 
തിക്കുവേണ്ടിയുള്ള പ്രേരണ കൊല്ലപ്പെടുന്നു; സാമൂഹിക വികാസം മന്ദഗ 
തിയിലാക്കപ്പെടുന്നു. വര്‍ത്തമാനകാലത്തെ അപമാനത്തിനും അധ:പതന 
ത്തിനും ഒരു ആശ്വാസമായി സാങ്കല്പികമായ ഭൂതകാല പ്രതാപത്തിലുള്ള 
അഭിമാനം മാറുന്നു. മനഃശാസ്ത്രം ഇതിനെയാണ്‌ അപകര്‍ഷതാബോധം 
എന്നു വിളിക്കുന്നത്‌. വര്‍ത്തമാനകാല സാഹചര്യങ്ങളോടുള്ള അതൃപ്തി 
മാത്രമേ പുരോഗതിയിലേയ്ക്കു നയിക്കു; ഇന്നേവരെ നേടിയതിന്‌ അപ്പുറ 
ത്തേയ്ക്ക്‌ പോകാനുള്ള ആഗ്രഹം മനുഷ്യവംശത്തെ അതിന്റെ സാഹചര്യ 
ങ്ങളെ മെച്ചപ്പെടുത്തി കൂടുതല്‍ പുരോഗതിയും ഉയര്‍ന്ന സ്വാതന്ത്ര്യവുമുള്ള 
ഒരു ലോകത്തെ സൃഷ്ടിക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നു. ഇന്ത്യാചരിത്രത്തിലുള്ള 
ഗവേഷണങ്ങള്‍ ആത്മസംതൃപ്തിയെ ഇല്ലാതാക്കുകയും തുടര്‍ന്നുള്ള പുരോ 
ഗതിക്കു മുമ്പിലുള്ള തടസ്സങ്ങളെ മാറ്റുകയും ചെയ്യും. 

ചരിത്രത്തെ ശാസ്ത്രീയമായി പഠിക്കണം. ചരിത്രഗവേഷണത്തിന്റെ 
മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശി തത്ത്വശാസ്ത്രമായിരിക്കണം. ചരിത്രത്തിന്റെ ദര്‍ശനം എന്ന ഒന്നു 
ണ്ട്‌. യഥാര്‍ത്ഥ ചരിത്രകാരന്‍മാരെല്ലാവരും തത്ത്വചിന്തകരാണ്‌. നമ്മുടെ കാല 
ഘട്ടത്തിലെ ഒരു പ്രമുഖ തത്ത്വചിന്തകന്‍ -- ക്രോച്ചെയെയാണ്‌ ഞാനുദ്ദേശി 
ക്കുന്നത്‌ - ഒരുപടികൂടി മുന്നോട്ടു കടന്നു പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌, ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ 
കവികളാണെന്ന്‌. അതു ശരിയാണോ എന്ന്‌ എനിക്കറിയില്ല. വ്യക്തിപരമായി 
ഇത്തരം വീക്ഷണങ്ങളെ ഞാന്‍ ഭയക്കുന്നു. തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിലെന്നപോലെ 
ചരിത്രത്തിലും എനിക്കു താല്‍പര്യമുണ്ട്‌. എന്നാല്‍, തീര്‍ച്ചയായും ഞാനൊരു 
കവിയല്ല. ചരിത്രത്തോടുള്ള നമ്മുടെ സമീപനത്തില്‍ കാവ്യാത്മകമായ ഘട 
കങ്ങളെ തള്ളിക്കളയണം എന്നുപോലും ഞാന്‍ ചിന്തിക്കുന്നു. കാരണം, ഭൂത 
കാലത്തെ കാര്യങ്ങളെ, അവ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതിനേക്കാള്‍ 
സുന്ദരമായി ചിത്രീകരിക്കുന്നതിലേക്ക്‌ അതു നമ്മെ നയിച്ചേക്കാം. 


ചരിത്രഗവേഷണത്തെ നയിക്കാനുള്ള തത്ത്വചിന്തയെ എന്നപോലെ 
ചരിത്രപഠനത്തിന്റെ ശാസ്ത്രീയരീതിയും യൂറോപ്പില്‍നിന്നു പഠിക്കേണ്ടതാ 
ണ്‌. നമ്മള്‍ വിഴുങ്ങേണ്ട മറ്റൊരു കയ്പുഗുളികയാണത്‌. എന്തുകൊണ്ട്‌ നാം 
മറ്റുള്ളവരില്‍നിന്നു പഠിക്കാന്‍ പാടില്ല? യൂറോപ്പിന്റേതായ എന്തിനേയും ഇടി 


താഴ്ത്തി സംസാരിക്കുക എന്ന ശീലം ദേശസ്നേഹത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗമാ 
വമായ 
ട്‌ 


] 


രി 


ണ്‌. ചരിത്രത്തോടുള്ള ദേശീയവാദ സമീപനത്തിന്റെ ഫലമാണത്‌. അവരുടെ 
വാദം താഴെ പറയും പ്രകാരമാണ്‌. യൂറോപ്പ്‌ കാടത്താവസ്ഥയില്‍ ആയി: 
രുന്ന കാലത്ത്‌ ഇന്ത്യ നാഗരികതയിലും സംസ്കാരത്തിലും ഏറെ ഉയര്‍ന്ന 
നിലയില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നിരുന്നു. പിന്നെ, യൂറോപ്പ്‌ നമ്മെ എന്തു പഠിപ്പിക്കാ 
നാണ്‌? 


ഉല്‍കൃഷ്ട മനുഷ്യരാണെന്നു ഭാവിച്ചുകൊണ്ട്‌ പിന്നാക്കാവസ്ഥ മറ 
ച്ചുവെയ്ക്കാൻ ഉദ്ദേശിച്ചു കൊണ്ടുള്ള ഈ അപകര്‍ഷതാബോധം ഉപേക്ഷി 
ക്കപ്പെടേണ്ടതാണ്‌. പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടുവരെ യൂറോപ്പിലും ചരിത്രം എഴുത 
പ്പേട്ടിരുന്നത്‌ സാഹിത്യത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗം എന്ന നിലയിലായിരുന്നു. പതി 
നെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അവസാനത്തോടെയും പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 
ആരംഭത്തിലും യൂറോപ്പിലെ സര്‍വകലാശാലകളില്‍ ചരിത്രത്തിന്റെ സ്വഭാ 
വത്തെയും പങ്കിനെയും കുറിച്ച്‌ വളരെ സജീവമായ ഒരു വിവാദം വളര്‍ന്നു 
വരികയുണ്ടായി. ചരിത്രം സാഹിത യത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗമാണോ അതോ വസ്തു 
തകളെ കൈകാര്യം ചെയ്യലാണോ ചരിത്രത്തിന്റെ ധര്‍മ്മം? അങ്ങിനെയെ 
ങ്കില്‍ അതിനെ ഒരു ആനുഭവികശാസ്ത്രമായി പരിഗണിക്കേണ്ടതുണ്ടോ? 
പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അവസാനംവരെ ഈ പ്രശ്നം പരിഹരിക്കപ്പെ 
ട്ടില്ല. എക്കാലത്തെയും വലിയ ചില ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ ജീവിക്കുകയും 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്ന പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടിലുടനീളം ചരിത്രം 
എന്നത്‌ സാഹിത്യമാണ്‌, അത്‌ അത്തരത്തില്‍ത്തന്നെ എഴുതണം എന്ന 
ആശയം പ്രബലമായിരുന്നു. കാര്‍ലൈലിന്റെ “,്ഥഞ്ചുവിപ്പവത്തിന്റെ ചരി 
ത്ര"ത്തില്‍ ചരിത്രത്തേക്കാള്‍ സാഹിത്യമാണുള്ളത്‌. എന്നാല്‍, ഉദാഹരണ 
മായി, ബക്കിളിന്റെ “നാഗരികതയുടെ ചരിത്രം? പുതിയൊരു തരത്തിലുള്ള 
ചരിത്രമായിരുന്നു. അദ്ദേഹം ചരിത്രത്തെ ഒരു ശാസ്ത്രമെന്ന നിലയിലാണ്‌ 
പരിഗണിച്ചത്‌; വസ്തുതകളുടെ ഒരു രേഖ. വസ്തുതകളെ പരസ്പരം ബന്ധി 
പ്പിക്കാത്തതോ ഭൂതകാല വസ്തുതകളെ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കാത്തതോ 
ആയ ഒരു കൃതിയെയും ചരിത്രം എന്നു വിളിക്കാനാവില്ല എന്ന്‌ അദ്ദേഹം 
കരുതുകയും ചെയ്തു. 

ഈ വീക്ഷണത്തിനു സ്വാധീനം ലഭിക്കുന്നതുവരെ ചരിത്രം പ്രധാ 
നമായും അല്പസ്വല്പം വസ്തുതകളുള്ള ഭാവനകളുടെയും കഥകളുടെയും 
ഒരു സമാഹാരമായിരുന്നു. അവ അതിശയോക്തിപരവും ഒരളവളോളം വിക 
ലമാക്കപ്പെട്ടതുമായ വസ്തുതകലുടെ വിവരണമായിരുന്നു. ചരിത്രം എന്നത്‌ 
മനുഷ്യന്റെ വൈയക്തികവും സാമൂഹികവുമായ ജീവിത സംഭവങ്ങളുടെ 
രേഖയാണ്‌ എന്ന തത്ത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലുള്ള ഒരു വിമര്‍ശനാത്മക 
വിശകലനത്തിനു പ്രാചീന രേഖകളെയെല്ലാം വിധേയമാക്കേണ്ടതാണ്‌. ചരി 
ത്രത്തെ ഒരു ആനുഭവികശാസ്ത്രം എന്ന നിലയില്‍ പഠിക്കണം എന്നര്‍ത്ഥം. 


ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ വീഷണത്തെ ആദ്യമായി ആവിഷ്കരി 
ച്ചത്‌ ഇറ്റാലിയന്‍ പണ്ഡിതനായ ജിയാം ബാറ്റിസ്റ്റ വിക്കോ ആയിരുന്നു. പതി 


ഒലുഴെ 2019 ക്‌്‌ 


നേഴാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ആരംഭത്തിലാണ്‌ അദ്ദേഹം ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. അദ്ദേഹം 
ചരിത്രത്തെ ഒരു ശാസ്ത്രം എന്നാണു വിളിച്ചത്‌. ഭാഷാശാസ്ത്രത്തിന്റെയും 
നരവംശശാസ്ത്രത്തിന്റെയും പുരാവസ്തുശാസ്ത്രത്തിന്റെയും സാമൂഹിക 
മനഃശാസ്ത്രത്തിന്റെയും വെളിച്ചത്തില്‍ മാത്രമേ ചരിത്രത്തെ പഠിക്കാനാവൂ 
എന്ന്‌ അദ്ദേഹം വിചാരിച്ചു. ഇവയെല്ലാം ശാസ്ത്രശാഖകളല്ല എന്നാരും പറ 
യില്ല. ഈ ശാസ്ത്രശാഖകളില്‍ നടത്തിയ അന്വേഷണങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ അനു 
മാനിച്ചെടുത്ത ജ്ഞാനസഞ്ചയം ശാസ്ത്രീയജ്ഞാനമാണ്‌. ചരിത്രത്തിന്റെ 
ഈ അടിസ്ഥാനതത്ത്വം ആദ്യം ആവിഷ്ക്കരിച്ചത്‌ വിക്കോ ആയിരുന്നെങ്കിലും 
അദ്ദേഹത്തിനു ബേക്കണെപ്പോലുള്ള മുന്‍ഗാമികള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു. വിക്കോ 
ഒരു മികച്ച പണ്ഡിതനായിരുന്നെങ്കിലും അതിനെല്ലാമുപരി ഒരു കത്തോലിക്കാ 
മത്രഭാന്തനായിരുന്നു. ആ മത്രഭ്രാന്തില്‍നിന്നു രൂപംകൊണ്ട പലതരം വൈക 
ല്യങ്ങളെയും ഒഴിവാക്കി പിന്നീട്‌ വിക്കോയുടെ ആശയങ്ങളെ വികസിപ്പി 
ക്കുകയുണ്ടായി. ചരിത്രത്തെ മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ സ്വയംസൃഷ്ടിയായാണ്‌ 
അദ്ദേഹം വിവരിച്ചത്‌. എന്നാല്‍, അതേസമയം ചരിത്രത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്ന 
തിനു മനുഷ്യവംശത്തെ പ്രാപ്തമാക്കുന്നത്‌ ദൈവാനുഗ്രഹമാണെന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം കരുതി. ഹെര്‍ഡര്‍, ഹെഗല്‍, മിഷലേ, ബക്കിള്‍ മുതലായവര്‍ വിക്കോ 
യുടെ “നവശാസ്ത്ര”ത്തെ വികസിപ്പിക്കുകയും ചരിത്രത്തിന്റെ ദര്‍ശനത്തെ 
ആവിഷ്കരിക്കുകയും ചെയ്തു. 

ചരിത്രദര്‍ശനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്ത്വം മാനവവാദപരമാണ്‌. 
ചരിത്രം എന്നത്‌ മനുഷ്യപരിണാമത്തിന്റെ രേഖയാണ്‌. ജൈവപശ്ചാത്തല 
ത്തില്‍ നിന്നുള്ള മനുഷ്യന്റെ പരിണാമം വാസ്തവത്തില്‍ ചരിത്രത്തിന്റെ 
ഭാഗമല്ല. ചരിത്രം എന്നത്‌ വലിയൊരളവോളം സാമുഹികചരിത്രമാണ്‌. ഒരു 
സാമൂഹികജീവി എന്ന നിലയിലുള്ള മനുഷ്യന്റെ ജീവിതത്തിലെ സംഭവങ്ങളെ 
അതു രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. ഹോമോസാപിയന്‍സിന്റെ - മനുഷ്യവര്‍ശ്ഗത്തിന്റെ 
- ആവിര്‍ഭാവവും സമൂഹത്തിന്റെ ഉദ്ഭവവും തമ്മില്‍ വലിയൊരു കാലയള 
വിന്റെ വിടവുണ്ട്‌. ഭൂവിജ്ഞാനീയപരമായ കാലത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
കണക്കാക്കേണ്ട വളരെ വലിയൊരു കാലയളവാണത്‌. ആ കാഘഘട്ടത്തില്‍ 
നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന സംഭവങ്ങളാണ്‌ സാമൂഹിക പരിണാമത്തിന്റെ പ്രേരക 
ശക്തികളായി ഭവിച്ചത്‌. സാമൂഹികപരിണാമത്തിന്റെ ആരംഭഘട്ടങ്ങളെക്കു 
റിച്ചുള്ള അന്വേഷണം നരവംശശാസ്ത്രവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഒരു 
സാമൂഹികജീവി ആകുന്നതിനുമുമ്പ്‌ ഒരു നരവംശശാസ്ത്ര പ്രതിഭാസം എന്ന 
നിലയില്‍ മനുഷ്യന്‍ എങ്ങനെ വികസിച്ചു? തുടര്‍ന്ന്‌ മനുഷ്യരുടെ പ്രത്യേക 
കൂട്ടങ്ങള്‍ എങ്ങനെ വികസിച്ചുവരുന്നു? ഹോമോസാപിയന്‍സിന്റെ ഒരുപറ്റം 
ഇനിയും തീര്‍ത്തും മനുഷ്യരായിട്ടില്ലെങ്കിലും മറ്റു മൃഗങ്ങളുടെ കൂട്ട്‌ 
ത്തില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിവാക്കപ്പെട്ട ജീവികളുടെ ഒരുപറ്റം - സമൂഹം എന്നു വിളി 
ക്കപ്പെടുന്ന ഒരു സംഘടിത ഏകകമായി എങ്ങനെ വിക സിച്ചു? 
പ്രാഗ്ചരിത്രഘട്ടം എന്നു വിളിക്കാവുന്ന മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ആരംഭകാല 
ചരിത്രഘട്ടത്തില്‍ ജൈവപരിണാമ്രപ്രക്രിയയുടെ പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ സഹ 


ന പ്‌ ച്ാകാഥ്വിച്‌ 
ആടെ 


ൽ 


വാസന, സഹജാവബോധം എന്നും മറ്റും പറയുന്ന നിഗൂഡ്മമായ മനുഷ്യ 
ഗുണങ്ങള്‍ വളര്‍ന്നുവന്നത്‌. സഹജ വാസനകള്‍, സഹജാവബോധം 
എന്നൊക്കെ വിളിക്കപ്പെടുന്ന നിഗുഡ്ദശക്തികളുടെ പ്രവര്‍ത്തനരീതി മനസ്സി 
ലാക്കാത്തപക്ഷം ചരിത്രത്തില്‍ സംഭവങ്ങള്‍ എങ്ങനെ നടക്കുന്നു, എന്തു 
കൊണ്ട്‌ മറ്റൊരു വിധത്തില്‍ നടക്കുന്നില്ല എന്നൊന്നും നമുക്കു മനസ്സിലാ 
ക്കാന്‍ കഴിയില്ല. 


മനുഷ്യസമൂഹത്തിന്റെ വേരുകള്‍ കണ്ടെത്തുന്നതിനായി നരവംശ 
ശാസ്ത്ര പഠനം മാത്രം പോരാ; അതിനും അപ്പുറത്തേയ്ക്കു പോകേണ്ടതു 
ണ്ട്‌. ജീവശാസ്ത്രവും ഭൂഗര്‍ഭശാസ്ത്രവും പഠിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. എതിര്‍ദിശ 
യില്‍നിന്നു മനഃശാസ്ത്രത്തിന്റെ ഇരുണ്ട മൂലകളിലേയ്ക്കു നരവംശശാസ്ത്രം 
വെളിച്ചം വീഴ്ത്തുന്നുണ്ട്‌. മനഃശാസ്ത്രമാകട്ടെ, ശരീരധര്‍മ്മശാസ്ത്രത്തില്‍ 
ലയിക്കുന്നു. മനുഷ്യശരീരത്തിന്റെ മുഴുവന്‍ ഘടനയെയും മനസ്സിലാക്കു 
ന്നതിലേക്കു, ചിന്തയുടെയും താഴ്ന്നതരം ടന്തുക്കളില്‍ നിന്നു മനുഷ്യനെ 
വേര്‍തിരിക്കുന്ന എല്ലാ സ്വഭാവഗുണങ്ങളുടെയും ഇരിപ്പിടമായ മസ്തിഷ്കം 
അടക്കമുള്ള മനുഷ്യജൈവഘടനയെ മനസ്സിലാക്കുന്നതില്‍നിന്നു വികസി 
ച്ചുവന്നിട്ടുള്ള ശാസ്ത്രത്തിന്റെ വ്യത്യസ്ത ശാഖകളിലേയ്ക്കും അതു നമ്മെ 
നയിക്കുന്നു. 

ചരിത്രദര്‍ശനത്തിന്റെ നിര്‍ണ്ണായക കാര്യം ഇതാണ്‌; മനുഷ്യവംശ 
ത്തിന്റെ സാമൂഹിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ പ്രാഥമികമായി (പചോദിപ്പിക്കുന്ന 
ശക്തികള്‍ എന്തൊക്കെയാണ്‌? പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ മദ്ധ്യത്തില്‍ 
ഇക്കാര്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ വ്യത്യസ്തമായ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ നിലവിലുണ്ടായിരു 
ന്നു. ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സമഗ്രമായ ഒരു ദര്‍ശനം ആദ്യമായി ആവി 
ഷ്കരിച്ചത്‌ ഹെഗല്‍ ആയിരുന്നു. നാഗരികതയുടെ ചരിത്രം ആത്യന്തികമായി 
ദര്‍ശനത്തിന്റെ ചരിത്രമാണ്‌ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം പ്രഖ്യാപിച്ചു. ഒരു ആശയവാദ 
ദാര്‍ശനികന്‍ എന്ന നിലയില്‍, ചിന്തിക്കാനുള്ള കഴിവ്‌ അതിപ്രധാനമായ മനു 
ഷ്യസവിശേഷതയായതിനാല്‍ ചരിത്രത്തിന്റെ മുഖ്യ പ്രേരകശക്തി ആശയ 
ങ്ങളാണ്‌ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം കരുതി. ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഹെഗലിന്റെ 
ആശയവാദപരമായ വ ്യാഖ്യാനത്തിനെതിരായുള്ള മറ്റു വീക്ഷണങ്ങളും ഉണ്ടാ 
യിരുന്നു. ചരിത്രത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌ മനുഷ്യനാണ്‌ എന്ന വിക്കോവിന്റെ 
സിദ്ധാന്തത്തെയാണ്‌ അവയെല്ലാം തന്നെ പിന്‍പറ്റിയിരുന്നത്‌. ചരിത്രത്തെ 
സൃഷ്ടിച്ചത്‌ മനുഷ്യനാണെങ്കില്‍, എന്നാല്‍ മനുഷ്യ(പവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ 
യെല്ലാം അടിയിലായി പൊതുവായ പ്രേരണയൊന്നും ഇല്ലെങ്കില്‍ ചരിത്രം 
ക്രമരഹിതമായ ഒന്നാകുമായിരുന്നു. മാത്രമല്ല, ചരിത്രഗതി എന്തുകൊണ്ട്‌ 
അങ്ങനെ ആയി എന്നു വിശദീകരിക്കാനും ആകുമായിരുന്നില്ല. 

മനുഷ്യപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ മുഖ്യ പ്രേരകശക്തി എന്താണ്‌ എന്നു 
കണ്ടെത്താനുള്ള ഗവണേഷങ്ങള്‍ നിരവധി പണ്ഡിതന്‍മാര്‍ നടത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 
കാള്‍മാര്‍ക്സ്‌ അവരില്‍ ഒരാളായിരുന്നു; അദ്ദേഹം ഹെഗലിന്റെ ആശയവാദ 
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സങ്കല്പത്തിനെതിരായി ഒരു ചരിത്രദര്‍ശനം മുന്നോട്ടുവെച്ചു. മനുഷ്യന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെയും സ്വഭാവത്തെയുമെല്ലാം നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന്‌ അവന്‍ ഉപ 
ജീവനത്തിനായി ഉപയോഗിക്കുന്ന പണിയായുധങ്ങളാണ്‌ എന്ന നിഗമനത്തി 
ലാണ്‌ അദ്ദേഹം എത്തിയത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ യുക്തി ഇങ്ങനെയായിരുന്നു; 
മറ്റെല്ലാ മൃഗങ്ങളെയും പോലെ മനുഷ്യനും പ്രാഥമികമായി നിലനില്‍പ്പിനു 
വേണ്ടിയുള്ള ഒരു പോരാട്ടത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരിക്കുകയാണ്‌. പണിയായുധങ്ങള്‍ 
സൃഷ്ടിക്കാനുള്ള കഴിവിനാല്‍ അവന്‍ മറ്റു താഴ്‌ന്നതരം ജീവികളില്‍ നിന്നു 
സ്വയം വേര്‍തിരിഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്നു. ആ പണിയായുധങ്ങള്‍ കൈകാലുക 
ളുടെ ഒരു നീട്ടലായി ഭക്ഷണാന്വേഷണത്തിലും പ്രകൃതിക്കെതിരായ പോരാ 
ട്ടത്തിലും സഹായകമാകുന്നു. പണിയായുധ നിര്‍മ്മാണത്തിനുള്ള കഴിവ്‌ മനു 
ഷ്യന്റെ സവിശേഷ ലക്ഷണം ആയതിനാല്‍, ഒരു നിശ്ചിതകാലത്ത്‌ മനുഷ്യന്‍ 
ഉണ്ടാക്കിയ പണിയായുധങ്ങളുടെ തരത്തിലാണ്‌ മനുഷ്യചരിത്രം നിര്‍ണ്ണയി 
ക്കപ്പെടുന്നത്‌. ഉല്‍പ്പാദന ഉപാധികളുടെ പരിണാമം മനുഷ്യചരിത്രത്തെ വിശ 
ദീകരിക്കുന്നു. 


തെളിവില്ലാതെ യാതൊന്നും അംഗീകരിക്കരുത്‌ എന്ന സാമാന്യമായി 
സ്വീകരിക്കപ്പെട്ട തത്ത്വത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായിരുന്നു പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാ 
ണ്ടിലെ ശാസ്ത്രചിന്ത. സന്ദേഹവാദമായിരുന്നു നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന മനോ 
ഭാവം. ഹെഗലിന്റെ വീക്ഷണം വലിയ തോതില്‍ നിരാകരിക്കപ്പെട്ടു; മാര്രമ 
ല്ല, മാര്‍ക്‌സിസ്റ്റ്‌ ചരിത്ര വ്യാഖ്യാനം രൂപംകൊള്ളുകയും പല രൂപങ്ങളിലായി 
നിലനില്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. ആത്യന്തികമായി, പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 
അന്ത്യപാദത്തിലും ഇരുപതാംനൂറ്റാണ്ടിന്റെ തുടക്കത്തിലും അത്‌ ഏറെക്കുറെ 
സാമാന്യമായി സ്വീകരിക്കപ്പെട്ടു. 


ചരിത്രത്തിന്റെ മാര്‍ക്സിയന്‍ സാമ്പത്തിക വ്യാഖ്യാനത്തെ 
വിമര്‍ശിക്കുക എന്നത്‌ ഈ പ്രഭാഷണത്തിന്റെ പരിധിക്കകത്തു വരുന്നില്ല. 
ന്യായവൈകല്യങ്ങള്‍ എല്ലാം ഉള്ളപ്പോള്‍ത്തന്നെ അത്‌ പ്രായോഗികമായി 
ആശയവാദവീക്ഷണത്തേക്കാള്‍ പ്രതീക്ഷ നല്‍കുന്നതായിരുന്നു. ആ അര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ ഇന്ത്യന്‍ ചരിത്രത്തെയും പഠിക്കുന്നതിന്‌ അതിനെ പരീക്ഷണാടിസ്ഥാ 
നത്തില്‍ സ്വീകരിക്കാവുന്നതാണ്‌. പ്രാചീനകാലത്തോ മദ്ധ്യകാലത്തോ നടന്ന 
സംഭവങ്ങളെ വിവരിക്കുന്നതിനപ്പുറം നമ്മുടെ ആധുനിക ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ 
പോലും ഒന്നും ചെയ്യുന്നില്ല. സംഭവങ്ങള്‍ എന്തുകൊണ്ട്‌ അങ്ങനെ സംഭ 
വിച്ചു എന്നു വിശദീകരിക്കാന്‍ ഇതുവരെയും ആരും ശ്രമിച്ചിട്ടില്ല. ഇന്ത്യ 
യുടെ സവിശേഷമായ ആത്മഭാവത്താലാണ്‌ ഇന്ത്യയുടെ ചരിത്രം നിര്‍ണ്ണ 
യിക്കപ്പെട്ടത്‌ എന്നാണ്‌ സാമാന്യമായ വിശ്വാസം. ഈ രാജ്യത്തിന്റെ പരി 
ണാമത്തിന്റെയും ചരിത്രത്തിന്‍റെയും പ്രര്രിയയെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന സവിശേ 
ഷമായ ഒരു ആത്മഭാവം ഇന്ത്യയ്ക്ക്‌ ഉള്ളതിനാലാണ്‌ മറ്റു രാജ്യങ്ങളില്‍നിന്നു 
വൃതൃസ്തമായി ഇന്ത്യയില്‍ സംഭവങ്ങള്‍ ഉണ്ടായത്‌. ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
ആശയവാദപരമായ സങ്കല്പത്തിന്റെ മറ്റൊരു രൂപം മാത്രമാണത്‌. ചരിത്രത്തെ 
മനസ്സിലാക്കണമെങ്കില്‍ ഈ മുന്‍വിധിയെ ഉപേക്ഷിക്കേണ്ടതാണ്‌. ഒരുപക്ഷേ, 
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ഇന്ത്യയ്ക്ക്‌ ഒരു സവിശേഷമായ ആത്മഭാവം ഉണ്ടായിരിക്കാം; അതെന്താ 
യാലും എനിക്കറിയില്ല. അങ്ങനെയൊന്നുണ്ടെങ്കില്‍ എന്താണതെന്നു നാം: 
അറിയണം. 


പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങളുടെ ഭാതികവാദത്തിനെതിരായി ഇന്ത്യയുടെ 
സവിശേഷമായ ആത്മഭാവം ആത്മീയമാണ്‌ എന്നു ശരിക്കപ്പെടുന്നു. ലോക 
ത്തിന്റെ വ്ൃത്യസ്തഭാഗങ്ങളില്‍ അധിവസിക്കുന്നു എന്നതിനാല്‍ മാത്രം, രണ്ടു 
തരം മനുഷ്യരുണ്ടെന്നും ഇക്കാരണത്താല്‍ ജീവിതപ്രശ്നങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
അവര്‍ക്കു തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ വീഷണങ്ങളാണ്‌ ഉള്ളതെന്നും ഉള്ള 
സങ്കല്പത്തെ യാതൊരു തെളിവും ഇല്ലാതെ അംഗീകരിക്കാനാവില്ല. അത്‌ 
സൈദ്ധാന്തികമായി ന്യായയുക്തമോ ആനുഭവികമായി തെളിവുകളുള്ളതോ 
അല്ല. ഇന്ത്യയ്ക്കു സവിശേഷമായ ഒരു ആത്മഭാവം ഉണ്ടെന്നും അത്‌ ആത്മീ 
യമാണെന്നും ഉള്ള വരട്ടുവാദപരമായ സങ്കല്പത്തിന്റെ സാധുതയെ വെല്ലു 
വിളിക്കുക എന്നതാണ്‌ ഇന്ത്യാചരിത്ര പഠന ഗവേഷണങ്ങള്‍ക്കുള്ള മൂന്നു 
പാധി. അതു നമ്മെ ഭൂതകാലത്തെപ്പറ്റിയുള്ള സത്യത്തോട്‌ അടുപ്പിക്കും. കണ്ണ 
ടച്ചുള്ള ഈ പ്രസ്താവനയ്ക്ക്‌ അനുകൂലമായി പാശ്ചാത ൃജീവിതത്തിലേക്കാള്‍ 
ഇന്ത്യന്‍ ജീവിതത്തില്‍ മതത്തിന്‌ ഇന്നുപോലും വളരെ വലിയ സ്ഥാനമാണ്‌ 
ഉള്ളത്‌ എന്നു ചൂണ്ടിക്കാണിക്കപ്പെടുന്നു. 

പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടുവരെ പാശ്ചാത്യദേശങ്ങളിലും ഇതുപോലെ. 
ആധിപത്യം ചെലുത്തിയിരുന്നത്‌ മതപരവും നിഗൂഡാത്മകവുമായ മുന്‍ ധാര 
ണകളായിരുന്നു എന്ന്‌ യൂറോപ്യന്‍ ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചു സാമാന്യമായ പരി 
ചയമുള്ളവര്‍ക്ക്‌ അറിയാം. മൊത്തത്തില്‍ നോക്കുമ്പോള്‍ ഇന്നുപോലും 
യൂറോപ്യന്‍ മനോഭാവം ഇത്തരം മുന്‍വിധികളില്‍നിന്ന്‌ തീര്‍ത്തും വിമുക്ത 
മല്ല എന്നു കാണാം. ഒരു വിധത്തില്‍ അല്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊരു വിധത്തില്‍ ദ്രവ്യം 
ചൈതന്യമായി ലഘൂകരിക്കപ്പെടുന്നു എന്നും ഈ പ്രാതിഭാസികലോകം മനു 
ഷ്യമനസ്സിന്റെ സൃഷ്ടിയാണ്‌ എന്നും ഒരു ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ പിടിവിട്ട ഒരു 
നിമിഷത്തില്‍ പ്രഖ ്യാപിക്കു മ്പോള്‍ പാശ്ചാത ്യലോകം അതിന്റെ പാപിഷ്ഠ 
മായ ഭാതികവാദ പാരമ്പര്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ പശ്ചാത്തപിക്കുകയാണ്‌ എന്നും 
ഇന്ത്യയുടെ ആത്മീയ സന്ദേശം പീഡിതവും വഴിപിഴപ്പിക്കപ്പെട്ടതുമായ പാശ്ചാ 
തൃമനുഷ്യകുലത്തില്‍നിന്ന്‌ പ്രതികരണം കണ്ടെത്തുകയാണ്‌ എന്നുമുള്ള നിഗ 
മനത്തിലേയ്ക്ക്‌ ഇന്ത്യന്‍ ബുദ്ധിജീവികള്‍ എടുത്തുചാടുന്നു. 

ആത്മീയകാര്യങ്ങളോടും പരലോക കാര ൃങ്ങളോടുമുള്ള ആഭിമു 
ഖ്യം, ഇഹലോക ജീവിതനിന്ദ എന്നിവ ഇന്ത്യയുടെ സവിശേഷ സ്വഭാവമാണ്‌ 
എന്ന വാദത്തെ വിശുദ്ധന്‍മാരെയും മതവിഷയങ്ങളെയുംകുറിച്ചു പ്രതിപാ 
ദിക്കുന്ന ഏതാണ്ടെല്ലാ പ്രാചീന സാഹിത്യവും പുരാണങ്ങളും മതഗ്രന്ഥ 
ങ്ങളും പിന്തുണയ്ക്കുന്നു. ജനങ്ങളുടെ ലാകികമായ അവസ്ഥകളെക്കുറിച്ചോ 
സാധാരണക്കാരായ സ്ത്രീപുരുഷന്‍മാരുടെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചോ അവയ്ക്ക്‌ 
ഒന്നും പറയാനില്ല. എന്നാല്‍, രാജ്യം വിശുദ്ധന്‍മാരെക്കൊണ്ടു നിറഞ്ഞതാ 
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യിരുന്നില്ല. ജനങ്ങളില്‍ മഹാഭൂരിപക്ഷവും നശ്വരരായ മനുഷ്യരായിരുന്നു. 
പരലോകത്തോടുള്ള അമിത താല്‍പര്യത്തിന്‌ ഇഹലോക ആവശ്യങ്ങ 
ളില്‍നിന്ന്‌ അവരെ മുക്തരാക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. ഈ ലോകത്തെ സാധാരണ 
മനുഷ്യരുടെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചു പൌ൪രാണികസാഹിത്യം നിശ്ശൂബ്ദമായിരു 
ന്നുവെങ്കില്‍ അക്കാലങ്ങളില്‍ സാമാന്യജനങ്ങളെ മനുഷ്യരായി കണക്കാ 
ക്കിയിരുന്നില്ല എന്നു മാത്രമാണ്‌ അതു തെളിയിക്കുന്നത്‌. എങ്കിലും അവര്‍ 
ജീവിക്കുകയും പൌരാണികകൃതികളില്‍ വിവരിച്ചിട്ടുള്ള സകല ആഡംബര 
ങ്ങളോടും മഹിമയോടും കൂടിയുള്ള സാമൂഹ്ൃയഘടനയെ നിലനിര്‍ത്തി 
ക്കൊണ്ടു പോകുന്നതിന്‌ അദ്ധ്വാനിക്കുകയും ചെയ്തു. മഹാഭൂരിപക്ഷം 
വരുന്ന ജനങ്ങള്‍ വാസ്തവത്തില്‍ ജീവിച്ചത്‌ എങ്ങനെയാണെന്നു വിശദമാ 
ക്കുന്ന ജീവിതാവസ്ഥകളുടെ യഥാര്‍ത്ഥ ചിത്രത്തെ ഉള്‍പ്പെടുത്താത്തപ 
ക്ഷവും ഉള്‍പ്പെടുത്തുന്നതുവരെയും ഭൂതകാലചരിത്രം അപൂര്‍ണ്ണവും വഴി 
തെറ്റിക്കുന്നതും ആയിരിക്കും. ആ യഥാര്‍ത്ഥചിത്രത്തെ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുക 
എന്നതാണ്‌ ചരിത്രഗവേഷണത്തിന്റെ ഉദ്ദേശ്യം. 


മഹാഭാരതത്തെയും രാമായണത്തെയും നമുക്കെടുക്കാം. എങ്ങനെ 
യാണ്‌ ഭാഷ വികസിച്ചുവന്നത്‌ എന്ന്‌ അന്വേഷിക്കുന്ന ഭാഷാശാസ്ത്രമുണ്ട്‌. 
സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിലേയ്ക്ക്‌, പ്രാചീന കാവ്യവിമര്‍ശനത്തിലേയ്ക്ക്‌, പ്രതീ 
കങ്ങളുടെ ഘടന മനസ്സിലാക്കുന്നതിലേയ്ക്ക്‌, വാക്കുകള്‍ എങ്ങനെ രൂപം 
കൊണ്ടു എന്നതിലേയ്ക്ക്‌ എല്ലാം നയിക്കുന്ന ശാസ്ര്രമാണത്‌. മനുഷ്യഭാ 
ഷയുടെയും സാഹിത്ൃയത്തിന്റെയും ഈ ശാസ്ത്രശാഖയാകെ, അവ എഴുത 
പ്പെട്ട കാലത്തെ സാമൂഹിക അവസ്ഥകളെ, ഉദാഹരണത്തിന്‌, മഹാഭാരത 
ത്തില്‍ വിവരിച്ചമാതിരിയില്‍ ജനങ്ങള്‍ ചിന്തിക്കുകയും പെരുമാറുകയും 
ചെയ്ത സാമൂഹിക സാഹചര്യങ്ങളെ കണ്ടെത്തുന്നതിനു നമ്മെ സഹായി 
ക്കുന്നു. ചില നിശ്ചിത സാമുഹിക അവസ്ഥകളില്‍ ഒരു നിശ്ചിതതരത്തിലുള്ള 
കഥകള്‍ മാത്രം എഴുതപ്പെടാന്‍ ഉതകുന്ന രീതിയില്‍ മനുഷ്യന്റെ ഭാവന ഒരു 
നിശ്ചിത ദിശയിലേയ്ക്കു നീങ്ങുന്നതായി നമുക്കു കാണാനും കഴിയും. പുരാ 
ണേതിഹാസങ്ങളുടെ അത്തരത്തിലുള്ള വിമര്‍ശന പഠനം അവ ഉള്‍ക്കൊ 
ള്ളുന്ന കാലഘട്ടത്തിന്റെ ചരിത്ര പശ്ചാത്തലത്തെ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ നമ്മെ 
പ്രാപ്തരാക്കും. ഈ ലോകത്തെ ഒട്ടും ഗൌനിക്കാത്ത വിശുദ്ധന്‍മാരാല്‍ നിറ 
ഞ്ഞതായിരുന്നുവോ ഈ രാജ്യം, അല്ലെങ്കില്‍ ഇവിടെ സാധാരണക്കാരായ 
മനുഷ്യരും ഉണ്ടായിരുന്നുവോ എന്നും അവരില്‍ അധികവും യോഗാനുഷ്ഠാ 
നങ്ങള്‍ നടത്തുകയോ പരിത്യാഗം പ്രസംഗിക്കുകയോ ചെയ്തിരുന്നില്ല 
എന്നും രാജധാനികളില്‍ അവരെയൊന്നും ആദരിച്ചിരുന്നില്ല എന്നും അപ്പോള്‍ 
നാം കണ്ടെത്തും. 
അവര്‍ക്ക്‌ അവരുടെ ഉപജീവനത്തിനു വേണ്ടത്‌ അവരുടെ നെറ്റി 
യിലെ ആത്മാര്‍ത്ഥമായ വിയര്‍പ്പുകൊണ്ടു സമ്പാദിക്കേണ്ടതുണ്ടായിരുന്നു. 
ആയതിനാല്‍, ഈ അനാകര്‍ഷകമായ ഭൂമിയിലെ ജീവിതാവസ്ഥകളോടു 
താല്‍പര്യം കാണിക്കാതെ ഇരിക്കാന്‍ കഴിയുമായിരുന്നില്ല. ചരിത്രത്തിലുള്ള 


മമ ചാകാഥിച്‌ 
ചം 


ഒരു ശാസ്ര്രീയ ഗവേഷണം സാദ്ധ്യമായ പരികല്പനകളെയൊന്നും തിര 
സ്‌കരിക്കരുത്‌ എന്നു ഞാന്‍ സമ്മതിക്കു മ്പോള്‍ത്തന്നെ സാമാന്യബോധ 
ത്തിന്റെ പരിഗണനകളെ അവഗണിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. ലോകത്തിന്റെ മറ്റു ഭാഗ 
ങ്ങളിലുള്ള മനുഷ്യര്‍ ഇഹലോക ജീവിതവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട കാര്യങ്ങളില്‍ 
തല്‍പ്പരരാണ്‌ എന്ന കാര്യം അറിയാവുന്നതാണ്‌. പ്രകൃതിനിയമങ്ങളെ ഇന്ത്യ 
ക്കാര്‍ക്കു വെല്ലുവിളിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞിരുന്നു എന്നു കരുതാത്തപക്ഷം ഇന്ത [ 
ക്കാരും ഇഹലോക ജീവിതകാര്യങ്ങളില്‍ അത്രതന്നെ തല്‍പ്പരരായിരിക്കണം. 
ഇന്ത്യക്കാര്‍ പരലോകാഭിമുഖ്യമുള്ള ഒരു വംശമാണ്‌ എന്ന ആശയം ഒഴിയാ 
ബാധയായി കൊണ്ടുനടക്കുന്നതു ശാസ്ത്രീയമായ ചരിത്രഗവേഷണത്തി 
നുള്ള പ്രേരണയെ നശിപ്പിക്കുന്നു. ഈ മുന്‍വിധിയെ തിരസ്കരിക്കാത്ത 
പക്ഷം ഇന്ത്യയുടെ ഒരു യഥാര്‍ത്ഥ ചരിത്രം ഒരിക്കലും എഴുതപ്പെടില്ല. 


മതം എന്ന പേരില്‍ പവിത്രീകരിക്കപ്പെട്ട അന്ധവിശ്വാസങ്ങളാണ്‌ 
ഇന്ത്യന്‍ ജനതയുടെ മനോഭാവത്തെ ഇന്നും ഭരിക്കുന്നത്‌ എന്നതു വാസ്ത 
വമാണ്‌. ഈ വസ്തുതയില്‍ നിന്ന്‌ അനുമാനിക്കാവുന്ന കാര്യം ഇന്ത്യക്കാര്‍ 
ഭൂതകാലത്ത്‌ കുറേക്കൂടി മതാത്മകരായിരുന്നു എന്നാണ്‌. പക്ഷേ, ഈ മത 
ബോധം ജനങ്ങളുടെ ആത്മവിശ്വാസത്തെ നശിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ എന്ന കാര്യവും 
വാസ്തവമാണ്‌. സാമൂഹിക പുരോഗതിയുടെ പ്രേരകമായ, അധികാരശ 
ക്തിക്കും പാരമ്പര്യത്തിനും എതിരായ കലാപത്തെയും അന്വേഷണ മനോ 
ഭാവത്തെയും അത്‌ ഒഴിവാക്കുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. അത്‌ സമകാലിക ഇന്ത [) 
യുടെ സാമ്പത്തിക പ്രശ്‌നങ്ങളെ കുഴയ്ക്കുന്നുണ്ട്‌. ബഹുജനങ്ങളെ സംബ 
ന്ധിച്ചിടത്തോളം ഇന്ത്യയുടെ ആത്മീയശക്തി സ്വയം ആവിഷ്കൃതമാകുന്നത്‌ 
വിധിവാദത്തിലാണ്‌. ദൈവേച്ഛയുടെ മറ്റൊരു പേരായ കര്‍മ്മനിയമത്തെ അവര്‍ 
ആന്തരികമായി അനുസരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഒരാളുടെ ജീവിതത്തിലെ എല്ലാം തന്നെ 
മുന്‍കൂട്ടി നിശ്ചയിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നതിനാല്‍ - ഒന്നുകില്‍ കര്‍മ്മനിയമത്താല്‍, 
അല്ലെങ്കില്‍ ദൈവേച്ഛയാല്‍ -- മനുഷ്യ പ്രയത്നത്തിലൂടെ ജീവിത സാഹച 
ര്യങ്ങളെ മാറ്റുക എന്ന ആശയത്തെ മതാത്മക മനോഭാവം താര്‍ക്കികമായി 
ഒഴിച്ചുനിര്‍ത്തുകയാണ്‌ ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌. ആയതിനാല്‍, രാജ്യം പുരോഗമി 
ക്കാന്‍ തക്ക തരത്തില്‍ കൂടുതല്‍ ഉല്‍പ്പാദനം നടത്തണം എന്ന നേതാക്ക 
ന്‍മാരുടെ (ര്ഭാന്തമായ അഭ്യര്‍ത്ഥനകള്‍ക്കൊന്നുംതന്നെ പൊതുജനങ്ങ 
ളില്‍നിന്ന്‌ യാതൊരു പ്രതികരണവും കാണുന്നില്ല. 


ഇന്ത്യയുടെ ആത്മീയഭാവം എന്നത്‌ കലര്‍പ്പറ്റ ഒരു അനുഗ്രഹമല്ല. 
ഈ ഒഴിയാബാധയെ മറികടക്കണം. പക്ഷേ, മറ്റു രാജ്യങ്ങളെ അപേക്ഷിച്ച്‌ 
കൂടുതല്‍ കാലം ഇന്ത്യന്‍ മനസ്സില്‍ മതപരമായ ചിന്താരീതി ആധിപത്യം 
പുലര്‍ത്തിയത്‌ എന്തുകൊണ്ട്‌ എന്നും ഈ ജനതയുടെ ജീവിതത്തിനുമേല്‍ 
അന്ധവിശ്വാസങ്ങളും മതപരമായ മുന്‍വിധികളും ഇപ്പോഴും പിടിമുറുക്കി 
യിരിക്കുന്നത്‌ എന്തുകൊണ്ട്‌ എന്നും അറിയാത്തപക്ഷം അതിനെ മാറ്റാന്‍ 
കഴിയില്ല. നിരീക്ഷിക്കപ്പെട്ട പ്രതിഭാസങ്ങളെ ശാസ്ത്രം വിശദീകരിക്കുന്നു. 
ഒരു ആത്മീയ പ്രതിഭയെക്കുറിച്ചുള്ള മിഥ്യാസങ്കല്പത്തെ പോഷിപ്പിക്കുന്ന 
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വസ്തുതയെ ശാസ്ത്രീയമായ ഇന്ത്യാചരിത്ര ഗവേഷണം വിശദീകരിക്കണം. 
അതിനെ വിശദീകരിക്കുന്നതിനു ചരിത്ര ഗവേഷണം അതിന്റെ കാരണത്തെ 
കണ്ടെത്തണം. ആ കാരണത്തിന്റെ നശീകരണം ഇന്ന്‌ അഭിമുഖീകരിക്കുന്ന 
പ്രശ്നങ്ങളെ പരിഹരിക്കുന്നതിനു സഹായിക്കുകയും ഭാവിയെക്കുറിച്ചുള്ള 
പ്രതീക്ഷാനിര്‍ഭരമായ ഒരു വീക്ഷണത്തിലേയ്ക്കു നയിക്കുകയും ചെയ്യും. 


സമീപ ഭൂതകാലത്തിലേയ്ക്കു വരുമ്പോള്‍ ചരിത്രത്തെ വസ്തുനി 
ഷ്ഠമായി പഠിക്കുന്ന ഒരു വിദ്യാര്‍ത്ഥി കുഴയ്ക്കുന്ന മറ്റൊരു വസ്തുതയെ 
അഭിമുഖീകരിക്കുന്നു. ആ വസ്തുത വിശദീകരിക്കപ്പെടണം. ആ വിശദീക 
രണം ആദ്യകാല ചരിത്രത്തിനുമേല്‍ വെളിച്ചം വീശും. ഇംഗ്ലീഷുകാരും അതി 
നുമുമ്പ്‌ മുഹമ്മദീയരും ഇന്ത്യയെ കീഴടക്കിയതിനെക്കുറിച്ചാണ്‌ ഉദ്ദേശിക്കു 
ന്നത്‌. നിരവധി അദ്ഭുതകഥകളില്‍ വിവരിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള വീരന്‍മാര്‍ അധിവ 
സിച്ച വിശാലമായ ഒരു രാജ്യം; പ്രാചീനകാലത്തുതന്നെ ഉല്‍കൃഷ്ടമായ 
ഒരു സംസ്‌കാരം വികസിച്ചിരുന്നു എന്നു കരുതപ്പെടുന്ന ഒരു ഉന്നത നാഗരി 
കദേശം. അങ്ങനെയുള്ള ദേശം ഒരുപിടി വിദേശികളാല്‍ വീണ്ടും വീണ്ടും 
കീഴടക്കപ്പെട്ടു. 


ക്ലൈവിന്റെ കൃര്രിമംകൊണ്ടാണ്‌ (ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ ഇന്ത്യയെ കീഴട 
ക്കിയത്‌ എന്ന പരിചിതമായ വിശദീകരണത്തെ ആദ്യംതന്നെ തള്ളിക്കളയ 
ണം. ക്ലൈവ്‌ ഒന്നല്ല, പത്തു രേഖകളില്‍ കൃത്രിമം കാണിച്ചിരിക്കാം. പക്ഷേ, 
ഇന്ത്യക്കാരുടെ സഹായമില്ലാതെ വിദേശികള്‍ക്ക്‌ ഇന്ത്യക്കാരെ കീഴടക്കാന്‍ 
കഴിയുമായിരുന്നില്ല എന്നത്‌ ഒരു വസ്തുതയാണ്‌. ഒരു മിര്‍ജാഫര്‍ ഒറ്റുകാര 
നായിരിക്കാം; മറ്റൊരാള്‍ കൈക്കൂലി വാങ്ങിയിരിക്കാം. പക്ഷേ, ഇംഗ്ലീഷു 
കാര്‍ക്കു വേണ്ടി ഇന്ത്യയെ കീഴടക്കിയ ഇന്ത്യന്‍ സൈനികരെക്കുറിച്ച്‌ 
എന്താണ്‌ പറയുന്നത്‌? ഇന്ത്യക്കാര്‍ കൈക്കുലിയ്ക്ക്‌ എളുപ്പം വശംവദരാകു 
ന്നവരാണ്‌ എന്ന നിഗമനത്തില്‍ ഒരാള്‍ അപ്പോള്‍ എത്തും. കൈക്കുലി വാങ്ങാ 
നുള്ള പ്രവണത ഭയങ്കരമായ ധാര്‍മ്മികാധഃപതനത്തിന്റെ ചിഹ്നമാണ്‌. അല്പം 
ആത്മാഭിമാനമുള്ള ഒരാളും കൈക്കൂലി വാങ്ങില്ല. കൈക്കൂലിക്കു വശംവദ 
രാകാന്‍ തയ്യാറുള്ളവര്‍ ഇവിടെ ധാരാളം ഉണ്ടായിരുന്നു എന്ന നിഗമനത്തില്‍ 
നാം എത്തുകയാണെങ്കില്‍, അതു നമ്മുടെ രാജ്യത്തിനു വളരെ അപമാനക 
രമായിരിക്കും. നമ്മള്‍ സത്യത്തെ തേടുകയാണെങ്കില്‍ കാര്യങ്ങള്‍ തുറന്നു 
പറയുന്നതില്‍ പേടിക്കരുത്‌. 


മുഹമ്മദീയരുടെ കീഴടക്കലിന്റെ കാര്യത്തില്‍ വ്യാജരേഖ പോലുള്ള 
നിസ്സാരമായ വിശദീകരണമൊന്നും നല്‍കപ്പെടുന്നില്ല. പക്ഷേ, എഴുന്നൂറു 
കുതിരപ്പടയാളികളാണ്‌ ഈ രാജ്യത്തെ കീഴടക്കിയത്‌ എന്നതാണ്‌ വസ്തുത. 
ക്ലൈവ്‌ വന്നപ്പോള്‍ ബംഗാളികള്‍ ഒരുപക്ഷേ ക്ഷീണിതരായിരുന്നിരിക്കാഠം; 
എന്നാല്‍, ഇബന്‍ കാസിമിന്റെ കാലത്ത്‌ ഇന്ത്യയിലെ സ്ര്രീപുരുഷന്‍മാ 
രെല്ലാം വീരശുരപരാക്രമികളായിരുന്നുവെന്നാണ്‌ കരുതപ്പെടുന്നത്‌. വീരന്‍മാ 
രുടെ ഈ ദേശത്തെ അറേബ്യയില്‍നിന്നുള്ള എഴുന്നൂറു കൊള്ളക്കാര്‍ക്ക്‌ 


നം പിടി ദ്ഥാക്ഠാഥ്വിച്‌ 
ടട 


എങ്ങനെ കീഴടക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞു? കാര്യങ്ങള്‍ എങ്ങനെ ആ മട്ടില്‍ സംഭവി 
ച്ചു എന്നു വിശദീകരിക്കലാണ്‌ ചരിത്രത്തിന്റെ ഉദ്ദേശ്യം. സംഭവങ്ങളോടു' 
സ്വാഭാവികമായി പ്രതികരിക്കുന്നതിനെ തടയുന്ന ചില സവിശേഷതകള്‍ 
ഇന്ത്യന്‍ മനോഭാവത്തിലുണ്ടായിരുന്നു എന്ന നിഗമനത്തില്‍ ചരിത്രഗവേ 
ഷണം എത്തിച്ചേരും. അത്‌ ആത്മീയ പ്രതിഭയായിരുന്നു. വളച്ചുകെട്ടില്ലാത്ത 
ഭാഷയില്‍ പറഞ്ഞാല്‍ വിധിവാദം. ബഹുജനങ്ങളുടെ സാമൂഹികമായ 
അധഃസ്ഥിതാവസ്ഥ മുസ്ലീങ്ങളുടെ കീഴടക്കലിനു സഹായകമായിട്ടുണ്ട്‌. അതു 
പോലെ, സാമ്പത്തികത്തകര്‍ച്ചയും രാഷ്ട്രീയ അരാജകത്വവും ബ്രിട്ടീഷു 
കാര്‍ക്കും സഹായകമായ ഉപകരണങ്ങളാണ്‌. ഹിന്ദുസമൂഹത്തിന്റെ ജാതീയ 
മര്‍ദ്ദനത്തിന്റെയും അസഹിഷ്ണുതയുടെയും നിസ്സഹായരായ ഇരകള്ളെ, 
മാര്‍ഗ്ഗംകൂടിയ എല്ലാവര്‍ക്കും സാഹോദര യവും സമത്വവും വാഗ്ദാനം ചെയ്ത 
ഇസ്ലാമിന്റെ സന്ദേശം വശീകരിക്കുകയുണ്ടായി. ഇന്ത ്യയില്‍ ഇസ്ലാമിന്റെ അതി 
വേഗത്തിലുള്ള വ്യാപനത്തിനുള്ള ഒരേയൊരു വിശദീകരണമാണിത്‌. 
ബലപ്രയോഗത്തിലൂടെ ജനങ്ങളെ മതംമാറ്റാന്‍ കഴിയുമായിരുന്നില്ല. 


മുഗള്‍ഭരണത്തിന്റെ ക്ഷയവും പതനവും രാജ്യത്തെ അരാജകത്വ 
ത്തില്‍ ആഴ്ത്തി; ആഭ്യന്തരയുദ്ധം രാജ്യത്തെ തകര്‍ത്തു. അഗതികളായ ജന 
ങ്ങള്‍ ഡ്യൂപ്ലെയുടെയും ക്ലൈവിന്റെയും സൈന്യങ്ങളിലെ സൈനികരായി 
ത്തീര്‍ന്നു. രാഷ്ര്രീയ സാഹസികരൊഴികെ എല്ലാവരും സമാധാനം ആഗ്ര 
ഹിച്ചു. വിദേശികള്‍ നിയന്ത്രണം നേടിയ ഇടങ്ങളിലെല്ലാം സമാധാനം തിരി 
ച്ചുവന്നു. അവരുടെ താല്‍പര്യം അങ്ങനെ ഭുരിപക്ഷം ഇന്ത്യക്കാരുടെയും 
താല്‍പര്യമായി മാറി. ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഭരണം സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടത്‌ ഇന്ത്യക്കാരുടെ പ്രക 
ടമായ സമ്മതത്തോടെ, അല്ലെങ്കില്‍ സജീവമായ സഹായത്തോടെയും 
എതിര്‍പ്പില്ലാത്ത സമ്മതത്തോടെയും ആയിരുന്നു. 


ഇന്ത്യ നിരന്തരം കീഴടക്കപ്പെട്ടു എന്ന അവമാനകരമായ വസ്തുതയെ 
ഒരു ആംഗലേയ കവി പ്രകീര്‍ത്തിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഇന്ത്യന്‍ സംസ്കാരത്തിന്റെ ആത്മീ 
യമായ ഉല്‍കൃഷ്ടതയെ തെളിയിക്കുന്നതിനായി ഇന്ത യന്‍ എഴുത്തുകാര്‍ ഈ 
(പകീര്‍ത്തനത്തെ വെറുപ്പുളവാക്കുന്ന രീതിയില്‍ നിരന്തരം ഉദ്ധരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌: 
ജേതാക്കള്‍ വരികയും പോവുകയും ചെയ്തു; സാമ്രാജ്യങ്ങള്‍ ഉയരുകയും 
പതിക്കുകയും ചെയ്തു; പക്ഷേ, ഇന്ത്യന്‍ കര്‍ഷകന്‍ ഈ കൊടുങ്കാറ്റിനു 
കീഴില്‍ തലതാഴ്ത്തി തന്റെ കൃഷിയിടത്തില്‍ ഉഴവുപണി തുടര്‍ന്നു. 


അതൊരു വസ്തുതയാണ്‌: പുണ്യവാളന്‍മാരോ രാജാക്കന്‍മാരോ 
അല്ലാത്ത, രക്തമാംസങ്ങളുള്ള നശ്വര മനുഷ്യരായ, വിശക്കുന്നതിനാല്‍ 
ഭക്ഷണം കഴിക്കേണ്ട, കൃഷിയിടം ഉഴുതുമറിക്കേണ്ട ഇന്ത്യക്കാര്‍ അതിപുരാ 
തനകാലം മുതല്‍ രാജ്യത്ത്‌ എന്തുതന്നെ സംഭവിച്ചിട്ടുണ്ടെങ്കിലും അവയോടു 
പൂര്‍ണ്ണമായും ഉദാസീനരായിരുന്നു. ഇന്നും കാര്യം അങ്ങനെതന്നെയാണ്‌. 
ഈ രാജ്യത്തെ കാര്യങ്ങള്‍ മെച്ചപ്പെടുത്താന്‍ നിങ്ങള്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നുവെ 
ങ്കില്‍, കര്‍ഷകര്‍ മികച്ച കലപ്പകള്‍ ഉപയോഗിച്ച്‌ ഉല്‍പ്പാദനം കൂട്ടാന്‍ നിങ്ങള്‍ 


മ്മുടെ 2019 ക്ട്‌ 


ആഗ്രഹിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ നിങ്ങള്‍ ഏറെ ഈറ്റംകൊള്ളുന്ന ഈ മതമനോഭാ 
വത്തെ വേരോടെ അറുത്തുകളയണം; വേണ്ടെന്നുവയ്ക്കല്‍ മനോഭാവം 
ജീവിതപ്പോരാട്ടത്തില്‍ പരാജയം സമ്മതിക്കലാണ്‌. 


ഇന്ത്യ രാഷ്ട്രീയസ്വാതന്ത്ര്യത്തില്‍ എത്തിയിരിക്കുന്നു. ഇനി നിങ്ങള്‍ 
ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹത്തെ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ചു ചിന്തിക്കണം. 
ശാസ്ത്രീയമായ ചരിത്രഗവേഷണം സമുഹ പുനര്‍നിര്‍മ്മാണത്തിന്റെ പ്രായോ 
ഗിക പ്രശ്നങ്ങളെ പരിഹരിക്കാന്‍ സഹായിക്കും. അതിനുവേണ്ടി, ചരിത്ര 
ദര്‍ശനത്തിന്റെ പരസ്പരം എതിര്‍ക്കുന്ന രണ്ടു സരണികള്‍ - ആശയവാദപ 
രമായ സങ്കല്പവും സാമ്പത്തിക വ്യാഖ്യാനവും - തമ്മിലുള്ള വിവാദത്തെ 
ക്കുറിച്ചു ചരിത്രവിദ്യാര്‍ത്ഥി ഓര്‍മ്മിക്കണം. ഈ രണ്ടു വീഷണങ്ങളെയും 
പൊരുത്തപ്പെടുത്തുക എന്നത്‌ ആധുനികലോകത്തിനു മുന്നിലെ വെല്ലുവി 
ളികളില്‍ ഒന്നാണ്‌. ഇവിടെ ചരിത്രം തത്ത്വശാസ്ത്രത്തില്‍ ചെന്നു ലയിക്കു 
ന്നു. ഒരുപക്ഷേ, മാര്‍ക്സിനേക്കാള്‍ സത്യത്തോട്‌ അടുത്തുനിന്നത്‌ ഹെഗല്‍ 
ആയിരുന്നു എന്ന്‌ ഇന്ത്യാചരിത്ര പഠനം നിങ്ങള്‍ക്കു കാണിച്ചുതരും. രണ്ടു 
പേരും ഭാഗികമായി ശരിയായിരുന്നു എന്നാണ്‌ എന്റെ വ്യക്തിപരമായ വീക്ഷ 
ണം. രണ്ടു വീക്ഷണങ്ങളും വര്‍ജ്ജകമല്ല. അവയെ പൊരുത്തപ്പെടുത്താ 
നാകും. ഈ രണ്ടു വീക്ഷണത്തെയും സമമ്പയിപ്പിക്കുക വഴി കുറേക്കൂടി 
സമഗ്രവും യഥാര്‍ത്ഥനിഷ്ഠവുമായ ഒരു ചരിത്രദര്‍ശനത്തിനു രൂപം നല്‍കാന്‍ 
കഴിയും. 


ചിന്തയുടെ ചരിത്രത്തില്‍നിന്നു താര്‍ക്കിക പ്രരകിയയിലൂടെ വസ്തു 
തകളെ അനുമാനിച്ചെടുക്കുക വഴി വലിയൊരളവോളം ഇന്ത്യാചരിത്രത്തെ 
പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. സാമ്പത്തികവും രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവു 
മായ വികാസങ്ങളെ രേഖപ്പെടുത്തുന്ന ചരിത്രമൊന്നും അനുഭവത്തില്‍ നമു 
ക്കില്ലെങ്കിലും തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ ഒരു ചരിത്രം നമുക്കുണ്ട്‌; നമ്മുടെ 
പ്രൊഫസര്‍മാര്‍ എഴുതിയിട്ടുള്ള തരത്തിലുള്ള ചരിത്രമല്ല; അവ ഏറെയും 
ആശ്രയിക്കാന്‍ കൊള്ളാത്തവയാണ്‌. ഒരുപക്ഷേ, ക്രിസ്തുവിനുമുമ്പ്‌ 1500 
മുതല്‍ 2000 വര്‍ഷം പിന്നിലോട്ടുവരെ ആ ആശയവികാസ പ്രര്രിയയെ അനു 
ധാവനം ചെയ്യാനാകും. ആദ്യമായി ചെയ്യേണ്ടത്‌, അസംഖ്യം പുസ്തകങ്ങ 
ളില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ചിന്തയുടെ ഈ വ്യത്യസ്ത ഘട്ടങ്ങള്‍ തമ്മി 
ലുള്ള പരസ്പരബന്ധത്തെ കണ്ടെത്തുക എന്നതാണ്‌. സമൂഹവികാസ 
ത്തിന്റെ ചരിത്രത്തിന്റെ കാര്യത്തെ അപേക്ഷിച്ച്‌ ഇന്ത്യന്‍ തത്ത്വശാസ്ത്ര 
ത്തിന്റെ ചരിത്രത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ നാം അത്ര നിസ്സഹായരല്ല. മാനസിക 
പരിണാമത്തിന്റെ ആ പ്രരകിയയുടെ സാമൂഹിക പശ്ചാത്തലത്തെ 
പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുക എന്നതാണ്‌ ചരിത്രഗവേഷണത്തിന്റെ കര്‍ത്തവ്യം. ചരി 
ത്രത്തിന്റെ ശാസ്ത്രം അതിനു വഴികാണിച്ചുതരുന്നു. 


ഇക്കാര്യങ്ങള്‍ എന്നെ ഒരു നിഗമനത്തിലേയ്ക്കു നയിക്കുന്നു; ഇന്ത്യ 
യുടെ സത്യസന്ധമായ ഒരു ചരിത്രം - സാമൂഹികവും രാഷ്ര്രീയവുമായ 


റം പിടി ചാക്ഥാഥിച്‌ 


വികാസത്തിന്റെ ഒരു ചരിത്രം - എഴുതുന്നതിനുള്ള മുന്നുപാധി എന്നത്‌ 
ഇന്ത്യന്‍ തത്ച്ശാസ്ത്രത്തിന്റെ താര്‍ക്കികപ്പൊരുത്തമുള്ള ഒരു ചരിത്രം എഴു 
തുക എന്നതാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌, പാഠപുസ്തകങ്ങളെ വെട്ടിവിഴുങ്ങുന്നതി 
നേക്കാള്‍ വളരെ വിഷമം പിടിച്ചതും വിപുലവുമായ ഒന്നാണ്‌ ഇന്ത യാചരിത്ര 
പഠനം. മാനസികപരിണാമ പ്രക്രിയയുടെ ഇരുണ്ടമൂലകളില്‍ വെളിച്ചം വീശു 
കവഴി ചരിത്രാരംഭം മുതലുള്ള മനുഷ്യന്റെ വൈയക്തികവും സാമൂഹികവു 
മായ പെരുമാറ്റത്തെ വിശദീകരിക്കുന്ന ശാസ്ത്രജ്ഞാനത്തിന്റെ സമഗ്രതയാല്‍ 
ചരിത്രഗവേഷണം നയിക്കപ്പെടണം. ഇന്ത ്യാചരിത്രത്തിന്റെ ഫലപ്രദമായ ഒരു 
പഠനം ഏറ്റെടുക്കുന്നതിനു മുമ്പായി ഇന്ത്യന്‍ചിന്തയുടെ വികാസത്തെക്കു 
റിച്ചുള്ള യുക്തിയുക്തമായ ഒരു വീക്ഷണം നമുക്കുണ്ടാകണം. 


ചരിത്രപൂര്‍വ്വ കാലഘട്ടത്തിലെ മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ പെരുമാറ്റ 
ത്തെയും സാമൂഹിക ചുറ്റുപാടിനെയും അവരുടെ അറിയപ്പെട്ട ചിന്തക 
ളില്‍നിന്നു താര്‍ക്കികമായി അനുമാനിച്ചെടുക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. ഒരു ലോകാത്മാവ്‌ 
മനുഷ്യനിലൂടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു എന്ന ഹെഗലിന്റെ അഭിപ്രായം ശരിയല്ല. 
പക്ഷോ, എന്തായാലും ആശയങ്ങളെല്ലാം - മനുഷ്യന്റെ ചിന്തകള്‍ - മനു 
ഷ്യനെ പ്രവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്ന പ്രേരകശക്തികളാണ്‌ എന്ന കാര്യം ശരിയാണ്‌. 
ഏതൊരു പ്രവര്‍ത്തിക്കും മുന്നോടിയായി മനുഷ്യന്റെ മസ്തിഷ്കത്തില്‍ ഒരു 
ചലനം നടക്കുന്നുണ്ട്‌. സ്വാഭാവിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളായി കാണപ്പെടുന്നവയും 
അപവാദങ്ങളല്ല. നിങ്ങള്‍ ഈ ഹാളില്‍ നിന്നു പുറത്തുകടന്ന്‌, പടിയിറങ്ങി, 
തെരുവിലൂടെ നടക്കുമ്പോള്‍ കൈകാലുകളുടെ ചലനത്തിനു മുന്നോടിയായി 
അങ്ങനെ ചെയ്യണം എന്ന ഒരു ഇച്ഛ നിങ്ങളില്‍ ഉണ്ടാകും. ഈ മാനസിക 
(പവര്‍ത്തിയെക്കുറിച്ചു നിങ്ങള്‍ ബോധവാനാകണമെന്നില്ല; അതു സംഭവി 
ക്കും. ഈ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഹെഗലിന്റെ കാഴ്ചപ്പാട്‌ ഗഹനമാണ്‌. എന്നാല്‍, 
നേരേമറിച്ച്‌, മാര്‍ക്സിയന്‍ സാമ്പത്തിക നിര്‍ണ്ണയവാദം ഒരു പ്രധാനപ്പെട്ട 
സൂചകമാണ്‌. 


നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ അങ്ങനെ മനുഷ്യനെ നിര്‍വചിക്കാതെ കേവലമായി 
സ്വീകരിക്കാനാവില്ല. മനുഷ്യനെയും നിങ്ങള്‍ക്കു വിശദീകരിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 
എന്തിനു മനുഷ്യന്‍ സമൂഹം സ്ഥാപിച്ചു? എന്തിനു സമൂഹം ഒരു രാഷ്ട്രീയ 
ഘടന സ്ഥാപിച്ചു? എന്തുകൊണ്ട്‌ അത്‌ നാമറിയുന്ന രൂപങ്ങള്‍ 
കൈക്കൊണ്ടു? ചരിത്രത്തിന്റെ ഭാതികവ്യാഖ്യാനത്തിന്‌ ഒരളവോളം ഈ 
ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉത്തരം നല്‍കാന്‍ കഴിയും. ജീവിതത്തിന്റെ ഭാതികസാഹ 
ചര്യങ്ങള്‍ വലിയൊരളവോളം മനുഷ്യന്റെ ചിന്തയെയും അതുവഴി അവന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തികളെയും സ്വാധീനിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

താന്‍ ഹെഗലിനെ ഏതു കാര്യത്തിനാണോ വിമര്‍ശിച്ചത്‌ അതേ തെറ്റ്‌ 
കാള്‍മാര്‍ക്സും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ പീഠികകള്‍ (ടട) 
വരട്ടുവാദപരമായിരുന്നു. ആയതിനാല്‍ അതില്‍നിന്ന്‌ അനുമാനിച്ച നിഗമന 
ങ്ങള്‍ അയഥാര്‍ത്ഥമായിരുന്നു. ഉപകരണങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കാനും അവ ഉപയോ 


ഒ്ലുണ്‍െ 2019 കറ്‌ 


ഗിക്കാനുമുള്ള കഴിവ്‌ മനുഷ്യനെ മനുഷ്യപൂര്‍വ്വ ജന്തുക്കളില്‍നിന്നു വേര്‍തി 
രിക്കുന്നു എന്നത്‌ ശരിയാണ്‌. എന്നാല്‍, ഉപകരണങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കാന്‍ മനു 
ഷ്യനെ പ്രാപ്തനാക്കുന്നത്‌ എന്താണ്‌? ആദ്യത്തെ ഉപകരണം കണ്ടുപിടി 
ക്കുന്നതിനുമുമ്പ്‌ ആള്‍ക്കുരങ്ങില്‍ നിന്നു മനുഷ്യനെ വേര്‍തിരിക്കുന്നത്‌ 
അവന്റെ മനസ്സാണ്‌. മസ്തിഷ്കവും ഒരു ഉപകരണമാണ്‌ എന്ന കാര്യം 
കാള്‍മാര്‍ക്സ്‌ മറന്നു. മനുഷ്യപൂര്‍വ്വ ജീവിവര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ മസ്തിഷ്ക 
ത്തില്‍നിന്നു മനുഷ്യന്റെ മസ്തിഷ്കം വ്യതിരിക്തമാകുമ്പോള്‍ മാത്രമേ മനു 
ഷ്യനു തന്റെ ജന്തുപൂര്‍വ്വികരില്‍നിന്നു വേര്‍തിരിയാനും ജീവിത്ര്രശ്നങ്ങളെ 
പരിഹരിക്കാനുള്ള യാ്ത്രികോപായങ്ങള്‍ കണ്ടുപിടിക്കാനും കഴിയുമായി 
രുന്നുള്ളൂ. മറ്റു വാക്കുകളില്‍, ചരിത്രത്തിന്റെ ആശയവാദപരമായ വ്യാഖ്യാനം 
സാമ്പത്തിക വ്യാഖ്യാനത്തേക്കാള്‍ കുറച്ചുകൂടി മുന്നോട്ടുപോകുന്നു. ആയ 
തിനാല്‍, ചരിത്രഗവേഷണം വരട്ടുവാദപരമായ പീഠികകളാല്‍ നിയന്ത്രിക്ക 
പ്പെടരുത്‌. 

ഇന്ത്യന്‍ ചിന്തയുടെ ചരിത്രത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഇന്ത്യാചരിത്രത്തെ താര്‍ക്കി 
കമായി പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുന്നതിന്‌ ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആശയവാദപര 
മെന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന സങ്കല്പം നമുക്കു മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനം നല്‍കണം. അതേ 
സമയം, രേഖപ്പെടുത്തപ്പെട്ട ചരിര്രകാലഘട്ടത്തിലും കുറച്ചുകൂടി ആധുനി 
കകാലങ്ങളിലും എത്തുമ്പോള്‍ സാമ്പത്തിക വ്യാഖ്യാനം വളരെ ഫലപ്രദ 
മായിരിക്കും. ഈ രണ്ടു സങ്കല്പങ്ങളിലെയും ശരിയായ ഘടകങ്ങളെ സമ 
മ്പയിപ്പിക്കുകവഴി ചരിര്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു പുതിയ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
വികാസത്തിന്‌ ഇന്ത്യന്‍ ചരിത്രഗവേഷണം സംഭാവന നല്‍കാം. ചരിത്രഗ 
വേഷണത്തിന്റെ (പ്രാഥമികലക്ഷ്യമായ സത്യാന്വേഷണത്തിനും യഥാര്‍ത്ഥ 
ത്തിലുള്ള നമ്മുടെ ചരിത്രത്തിന്റെ പുനര്‍നിര്‍മ്മാണത്തിനും പുറമെ വലിയ 
പ്രാധാന്യമുള്ള ചിലതുകൂടി അങ്ങനെ നാം ചെയ്യും. എല്ലാ വിഷമങ്ങളെയും 
അഭിമുഖീകരിക്കുന്നതിന്‌ ഈ വീക്ഷണം നമ്മെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കും. നമുക്ക്‌ 
ഓദ്യോഗിക പിന്തുണ ലഭിച്ചേക്കില്ല; മാത്രമല്ല, നാം കണ്ടെത്തുന്ന സത്യം 
എല്ലാവര്‍ക്കും ഇഷ്ടപ്പെട്ടെന്നും വരില്ല; പക്ഷേ, ഈ ഗവേഷണം സത്യത്തെ 
വെളിപ്പെടുത്തുകതന്നെ ചെയ്യും. അതുതന്നെയാണ്‌ മഹത്തായ പാരിതോ 
ഷികവും. ആ മനോഭാവത്തോടുകൂടി മാത്രമേ ശാസ്ത്രത്തെ പ്രോത്സാഹി 
പ്പിക്കാനാവൂ. 


എന്നാല്‍, ഇതിന്‌ പ്രായോഗികമായ അനന്തരഫലങ്ങള്‍ കൂടി ഉണ്ടാ 
കും. മസ്തിഷ്കത്തെ മരവിപ്പിക്കുന്ന മാറാലകളെ തുടച്ചുനീക്കാനും മനു 
ഷ്യപ്രയത്നത്തെ തടയുന്ന പലതരം മുന്‍വിധികളെ തള്ളിക്കളയാനും മനു 
ഷ്യവംശത്തിനു മുമ്പില്‍ പുതിയ വീക്ഷണവും പ്രതീക്ഷകളും തുറന്നിടാനും 
ചരിത്രജ്ഞാനം നമ്മെ പ്രാപ്തരാക്കും. ഭൂതകാലത്ത്‌ ഇന്ത്യ മഹത്തായിരു 
ന്നിരിക്കാം. പക്ഷേ, ഇന്ത്യക്കാര്‍ മനുഷ്യരായതിനാല്‍ അവര്‍ കുറേക്കൂടി മഹ 
ത്തരമായതിലേയ്ക്ക്‌ വികസിക്കണം. ധാരാളം പേര്‍ ഈ മനോഭാവം പങ്കു 
വെയ്ക്കുന്നതോടെ ഭൂതകാലം ഒരു ഗൃഹാതുരത്വം അല്ലാതാവുകയും വര്‍ത്ത 


28 ചാകാഥിഷ്‌ 
ള്‌ 


മാനകാല പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരു പ്രേരകശക്തിയായി മാറുകയും ഭാവി 
പ്രതീക്ഷകളെ (പചോദിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യും. : 


സത്യത്തെ കണ്ടെത്താനും ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹത്തിന്റെ പുനര്‍നിര്‍മ്മാ 
ണത്തിനു സംഭാവന നല്‍കാനും ആഗ്രഹിക്കുന്ന സാധാരണക്കാര്‍ക്കും 
പണ്ഡിതന്‍മാര്‍ക്കും അത്തരമൊരു പുനര്‍നിര്‍മ്മാണത്തിന്‌ അടിത്തറയിടാന്‍ 
ആഗ്രഹിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌, മനുഷ്യവംശത്തെ മൊത്തത്തില്‍ കണ്ട്‌ ചിന്തിക്കുന്ന 
വര്‍ക്ക്‌, ദേശീയവാദ മനോഭാവത്തിന്റെ പരിമിതികളെ കവിഞ്ഞു വളര്‍ന്ന 
വര്‍ക്ക്‌ - ഇന്ത്യാ ചരിത്ര ഗവേഷണം അതിവിശാലമായ ഒരു മേഖലയാണ്‌. 
ആധുനിക മനുഷ്യവംശം മൊത്തത്തില്‍ നേരിടുന്ന പ്രശ്നങ്ങളെ - അവ 
യുടെ പരിഹാരം നമ്മുടെ കാലഘട്ടത്തിന്റെ അത്യാവശ്യമാണ്‌ _ പരിഹരി 
ക്കാനുള്ള ഉദ്യമത്തില്‍ അവരും ചിലതു നേടും. 


(വിവര്‍ത്തനം: എം.വി.ഹരിദാസന്‍) 


ഒലുണ്ണെ 2019 കറ്‌ 


വാമൊഴി നോവല്‍ 


ര്രവസ്പംസ്കാാരം 


ം ു 


കലിമകളുടെ അധികാരഘടനയെ ശ്വേതന്‍മാര്‍ അടിമുടി മാറ്റിപ്പ 
ണിതു. ഇപ്പോള്‍ എല്ലാ മാളങ്ങളുടെ മുമ്പിലും ശ്വേതഭടന്‍മാരാണ്‌ 
കാവല്‍നില്‍ക്കുന്നത്‌. ഓങ്കാരികളുടെ പാരമ്പര്യനിയമങ്ങളെ ശ്വേതന്‍മാര്‍ 
പൂര്‍ണ്ണമായും പുറന്തള്ളി. ആലിലകളുടെ നീതിനിര്‍ണ്ണയത്തെ അവര്‍ വിഡ്ഡി 
ത്തമായാണ്‌ കണ്ടത്‌. ശ്വേതന്‍മാര്‍ പിടിച്ചടക്കിയ പ്രദേശങ്ങളിലെല്ലാം പടി 
ഞ്ഞാറുള്ള രാജാവിന്റെ നിയമങ്ങളെയാണ്‌ നടപ്പിലാക്കിയത്‌. ശ്വേതന്‍മാരുടെ 
രാജാവ്‌ സാമ്രാജ്യത്തിലെ ഉറുമ്പുകളെ എല്ലാം സ്വന്തം പ്രജകളായി കരുതി. 
ശ്വേതന്‍മാരുടെ സാമ്രാജ്യത്തില്‍ ഒരേ കുറ്റത്തിന്‌ എല്ലാവര്‍ക്കും ഒരേ ശിക്ഷ 
യാണ്‌ ലഭിച്ചിരുന്നത്‌. 

ശ്വേതന്‍മാരുടെ നിയമത്തെ പ്രകടമായി ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും 
എതിര്‍ക്കുന്നില്ല. ജീവഭയത്തോടെയാണ്‌ അവര്‍ ശ്വേതന്‍മാരുടെ നിയമത്തെ 
സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. 


കലിമസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ നാശത്തിന്റെ തുടക്കത്തെക്കുറിച്ച്‌ നമുക്ക്‌ 
അറിയാമല്ലോ. കലിമനേതാവിന്റെ മക്കളും ബന്ധുക്കളുമാണ്‌ ഓരോ ദേശ 
ത്തിന്റെയും ഭരണാധികാരികള്‍. അവരില്‍ പലരും കലിമനേതാവിന്‌ കപ്പം 
നല്‍കാതെ സ്വാതന്ത്ര്യം പ്രഖ്യാപിക്കുകയുണ്ടായി. സമാന്തരാജാക്കന്‍മാരില്‍ 
പലരും പിന്നീട്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം പ്രഖ്യാപിച്ചു. ലഹരി ഉരുളകളും പെണ്ണുറുമ്പു 
കളുമായി കാലം കഴിച്ച കലിമനേതാവ്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം പ്രഖ്യാപിച്ച പല ദേശ 


റ പി ച്ാക്ാഥവിച്‌ 
ആ: 


ക്കാരുമായും ഏറ്റുമുട്ടി. അവരെ കീഴടക്കാന്‍ തക്ക യുദ്ധവീര്യം കലിമനേ 
താവിന്‌ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 


നവീന ആയുധവുമായി എത്തിയ ശ്വേതന്‍മാര്‍ ചെറുദേശങ്ങളെ 
എളുപ്പത്തില്‍ കീഴടക്കുകയുണ്ടായി. എവിടേയും ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും 
ശ്വേതന്‍മാരുടെ സഹായികളായി. 


ഓങ്കാരികളോടും ഗച്ഛന്‍മാരോടും ദേശക്കാരായ മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകളോ 
ടുമായി ശ്വേതനേതാവ്‌ പറഞ്ഞു. 


“വെളുപ്പ്‌ സ്വാതന്ത്ര ൃത്തിന്റെയും അധികാരത്തിന്റെയും മഹത്വത്തി 
ന്റെയും നിറമാണ്‌. വെളുപ്പാണ്‌ അറിവിന്റെ നിറം. വെളുപ്പാണ്‌ (പകാശത്തിന്റെ 
നിറം. വെളുപ്പാണ്‌ സമാധാനത്തിന്റെ നിറം. കറുപ്പ്‌ അടിമത്തത്തിന്റെ നിറ 
മാണ്‌. പ്രാകൃതസംസ്‌ക്കാരത്തിന്റെ പ്രതീകമാണ്‌ കറുപ്പ്‌, ഞങ്ങള്‍ ശ്വേതന്‍മാര്‍ 
ഭരണാധികാരികളായതോടെ നിങ്ങളുടെ കറുത്ത പ്രാകൃത സംസ്‌ക്കാരത്തിന്‌ 


മാറ്റമുണ്ടാകുമെന്ന്‌ വിശ്വസിക്കാം.” 


"പ്രാകൃതമായ സൂന്ദര്യസങ്കല്പമാണ്‌ നിങ്ങള്‍ക്കുള്ളത്‌. തടിച്ചിക 
ജായ പെണ്ണുറുമ്പുകളെയാണ്‌ നിങ്ങള്‍ക്കിഷ്ടം. എന്നാല്‍ സൌന്ദര്യം 
വെളൂത്തു നീണ്ടു മെലിഞ്ഞ ഞങ്ങളുടെ പെണ്ണുറുമ്പുകള്‍ക്കാണുള്ളത്‌.”” 

ശ്വേതന്‍മാര്‍ ഭരണാധികാരികളായതോടെ വെളുപ്പ്‌ മഹത്വത്തിന്റെ 
ലക്ഷണമായി. ചുവപ്പും കറുപ്പും തരംതാഴ്ത്തപ്പെട്ടു. നീണ്ടുമെലിഞ്ഞ 
ശ്വേതന്‍മാരും അവരുടെ പെണ്ണുറുമ്പുകളുമാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ എവിടേയും ആദ 
രിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ഭരണാധികാരികളുടെ പക്ഷംചേര്‍ന്ന്‌ ഓങ്കാരികളും 
ഗച്ഛന്‍മാരും ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളും മെലിയാനുള്ള തീര്രശ്രമങ്ങളാണ്‌ 
നടത്തുന്നത്‌. 

ഇനി നമ്മള്‍ ശ്വേതന്‍മാര്‍ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവിനെ 
തോല്‍പിച്ചതിനെയാണ്‌ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 


ആത്മപുരത്തിലെ കലിമ സ്രമാജ്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ ആദ്യമായി 
സ്വാതന്ത്ര്യം നേടുന്നത്‌ കലിപുരത്തിലെ കലിമകളാണ്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ കലിപുര 
ത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ ചെറിയ രാജ്യങ്ങളെ ഒന്നൊന്നായി തന്റെ കീഴിലാ 
ക്കി. ശ്വേതന്‍മാര്‍ നാടുപിടിച്ചടക്കി മുന്നേറുന്നു എന്നു കേട്ടപ്പോള്‍ കലിപുര 
ത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ ശത്രുവിനെ നേരിടാനുള്ള വഴികള്‍ ആലോചിച്ചു തുട 
ങ്ങി. 


കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ ആദ യമായി സ്വാതന്ത്ര്യം നേടിയ മറ്റ്‌ 
കലിമനേതാക്കളുമായി ചര്‍ച്ച നടത്തി. ഇതിനിടെ ചില ഗച്ഛന്‍മാരും രാജാധി 
കാരം വീണ്ടെടുക്കുന്നു. എല്ലാവരേയും ഒന്നിച്ചുചേര്‍ത്താണ്‌ കലിപുരത്തിലെ 
കലിമനേതാവ്‌ കൂടിയാലോചന നടത്തുന്നത്‌. ശ്വേതന്‍മാര്‍ വിദേശികളാ 
ണെന്നും അവരുമായി കൂട്ടുകൂടുക അടിമത്വത്തെ സ്വീകരിക്കലാണെന്നും 


കലിമനേതാവ്‌ എടുത്തുപറയുന്നു. 
ഒ്ലുണ്്‌ 0. ക്‌ 


കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ വീണ്ടും പറഞ്ഞു: 


“നമുക്കിടയില്‍ ചെറിയ പ്രശ്‌നങ്ങളുണ്ടാകാം. അതൊന്നും കാര്യ 
മാക്കേണ്ട സമയമല്ലിത്‌. നമ്മള്‍ ഒന്നിച്ചുനിന്ന്‌ പൊതു ശത്രുവിനെ നേരിട 
ണം. ഓരോ രാജ്യക്കാരും തനിയെ നിന്നാല്‍ ശ്വേതന്‍മാരെ തോലപിക്കാനാ 
വില്ല. നിങ്ങള്‍ എന്നെ സഹായിക്കുക. നമ്മള്‍ ഒന്നിച്ചു നിന്നാല്‍ ശ്വേതന്‍മാരെ 
നിഷ്പ്രയാസം തോല്‍പിക്കാന്‍ കഴിയും.” 


കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവിന്റെ വാക്കുകളെ ആരും ഗൌരവമായി 
എടുത്തില്ല. ചെറിയ കാര്യങ്ങളില്‍ ഈന്നി പരസ്പരം യുദ്ധംചെയ്തിരുന്ന 
അവര്‍ ഒരിക്കലും ഒന്നിച്ചു നില്‍ക്കാന്‍ തയ്യാറായില്ല. കലിമകളുടെ നാശത്തി 
നുവേണ്ടി കാത്തിരുന്ന ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ശ്വേതന്‍മാരുടെ വരവിനെ സ്വാഗതംചെ 
യ്ക്കാന്‍ തയ്യാറായി. ഓങ്കാരികള്‍ ഗച്ഛന്‍മാരെ തരംപോലെ നിയ്യന്ത്രിക്കുകയും 
ചെയ്തു. 

ഇതിനിടയ്ക്കാണ്‌ ഓങ്കാരികള്‍ ശ്രദ്ധേയമായ ചില നീക്കങ്ങള്‍ നട 
ത്തുന്നത്‌. ശ്വേതന്‍മാരെ പരമാവധി സഹായിക്കുക എന്ന നിശ്ചയത്തില്‍ 
എല്ലാ ഓങ്കാരികളും എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. 

കലിപുരത്തിലെ കലിമ നേതാവ്‌ ശ്വേതന്‍മാരുടെ ശക്തിയേയും 
ദൌര്‍ബ്ബല്യത്തേയും പൂര്‍ണ്ണമായി മനസ്സിലാക്കി. ചാരന്‍മാര്‍ ശ്വേതന്‍മാരുടെ 
നവീനായുധത്തിന്റെ മാരകശക്തിയെക്കുറിച്ചാണ്‌ പ്രത്യേകം വിവരിച്ചത്‌. 
അതോടെ തന്റെ ആയുധങ്ങളുടെ പരിമിതിയെക്കുറിച്ച്‌ കലിമനേതാവിന്‌ 
വ്യക്തമായ ബോദ്ധ്യമുണ്ടായി. തുടര്‍ന്ന്‌ നാലു ചാരൻമാരെ കൃത്യമായ നിർദ്ദേ 
ശങ്ങളോടെ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ പടിഞ്ഞാറന്‍ നാടുകളിലേക്ക്‌ 
അയക്കുന്നു. 

ഒരു മാസത്തിനുശേഷമാണ്‌ ചാരന്‍മാര്‍ കലിപുരത്തില്‍ തിരിച്ചെ 
ത്തുന്നത്‌. അവരുടെ കുടെ ചെറുപ്പക്കാരനായ ഒരു ശ്വേതനുമുണ്ടായിരുന്നു. 


കലിമനേതാവിനെ താണുവണങ്ങിയതിനുശേഷം ഒന്നാമത്തെ ചാരന്‍ 
പറഞ്ഞു: 

“ഞങ്ങള്‍ പടിഞ്ഞാറുള്ള ശ്വേതന്‍മാരുടെ പല നാടുകളും സന്ദര്‍ശി 
ക്കുകയുണ്ടായി. അവര്‍ പരസ്പരം യുദ്ധംചെയ്യുന്നവരാണ്‌. എങ്കിലും ഓരോ 
ശ്വേതരാജാവും ലോകത്തിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍ തന്റെ സാ്മാജ്യം സ്ഥാപി 
ച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. നമ്മുടെ നാടു കീഴടക്കാന്‍ വന്ന ശ്വേതന്‍മാരുടെ 
ശത്രുരാജ്യത്തിലെ പടത്തലവനാണ്‌. ഇദ്ദേഹം നമ്മെ സഹായിക്കാന്‍ തയ്യാ 
റാണ്‌. ശ്വേതന്‍മാരുടെ ആയുധമുണ്ടാക്കാനും നമ്മുടെ പടയാളികളെ ആധു 


പ്‌ി 


നികരീതിയില്‍ യുദ്ധത്തിന്‌ തയ്യാറാക്കാനും ഇദ്ദേഹം തയ്യാറാണ്‌. 


വിവരങ്ങള്‍ മനസ്സിലാക്കിയ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ ആദര 
വോടെയാണ്‌ ശ്വേതനെ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. 


പിറ്റേന്നുമുതല്‍ ശ്വേതൻ കലിമ പടയാളികളെ നവീനമായ യുദ്ധമു 


റ പി ദ്ഥാക്ാഥ്വിച്‌ 
ശ്‌ 


റകള്‍ പരിശീലിപ്പിച്ചു തുടങ്ങി. ശ്വേതന്‍മാരുടെ പുത്തന്‍ ആയുധ നിര്‍മ്മാ 
ണവും കലിപുരത്തില്‍ ആരംഭിച്ചു. അതോടൊപ്പം ഗണേശപുരം കാട്ടില്‍നിന്ന്‌. 
ശ്വേതന്‍മാരുടെ പ്രിയപ്പെട്ട മൃഗമായ ഹിസ്തയെ വിദേശിയായ ശ്വേതൻ 
കണ്ടെടുക്കുകയും ചെയ്തു. വളരെ ചെറിയൊരു മൃഗമാണ്‌ ഹിസ്ത. ചടുല 
മായ വേഗതയും ഭാരം ചുമക്കാനുള്ള കഴിവും ഹിസ്തയുടെ പ്രത്യേകതയാ 
ണ്‌. കൂടാതെ യജമാനനോട്‌ അമിതമായ വിധേയത്വമാണ്‌ ഹിസ്തക്കുള്ളത്‌. 


ഗണേശപുരം കാട്ടില്‍നിന്ന്‌ ധാരാളം ഹിസ്തകളെ കലിമകള്‍ കലി 
പുരത്തിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുവന്നു. അവയെ എല്ലാം വിദേശിയായ ശ്വേതൻ യുദ്ധ 
ത്തിനു വേണ്ട അഭ്യാസം നല്‍കി. ശ്വേതന്‍മാരുടെ പ്രിയപ്പെട്ട ഭക്ഷണമാണ്‌ 
ഹിസ്തയുടെ പാലും ഇറച്ചിയും. എന്നാല്‍ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ 
ഹിസ്തയെ വൃത്തികെട്ട മൃഗമായാണ്‌ കണ്ടിരുന്നത്‌. 

പടയാളികളെ നവീകരിച്ചും പുത്തന്‍ ആയുധം ശേഖരിച്ചും കലി 
പുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ യുദ്ധത്തിന്‌ തയ്യാറായി. കലിമനേതാവ്‌ അയല്‍നാ 
ടുകളിലേക്ക്‌ വീണ്ടും ദൂതന്‍മാരെ അയച്ചു. ഇത്തവണ വിശേഷമായ ചില 
സഹായങ്ങളാണ്‌ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ അയല്‍നാടുകളിലെ നേതാ 
ക്കളോട്‌ ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. സ്വാതന്ത്ര ൃത്തിന്റെ പ്രാധാന്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ നമു 
ക്കറിയില്ലെന്നും അടിമത്തത്തെ സ്വാതന്ത്ര യമായി തെറ്റിദ്ധരിക്കുന്നവരാണ്‌ നമ്മ 
ളെന്നും ദൂതന്‍മാര്‍ വഴി കലിമനേതാവ്‌ അന്യനാട്ടുകാരെ അറിയിച്ചു. 
ശ്വേതന്‍മാരെ സഹായിക്കരുതെന്നും കലിമനേതാവ്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടു. അവരെ 
നാട്ടില്‍ കൂടെ കടന്നുപോകാന്‍ അനുവദിക്കരുതെന്നും കലിപുരത്തിലെ കലി 
മനേതാവ്‌ അപേക്ഷിച്ചു. 


കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവിന്റെ അഭ്യര്‍ത്ഥനയെ മറ്റ്‌ നേതാക്ക 
ളെല്ലാം ലാഘവത്തോടെ തള്ളിക്കളഞ്ഞു. 


വീണ്ടും ശ്വേതന്‍മാരുടെ വരവിനെക്കുറിച്ചു കേട്ടപ്പോള്‍ മറ്റു നാടു 
കളിലെ ഓങ്കാരികള്‍ ശ്വേതനേതാവിനെ കണ്ടു. അവര്‍ സഹായവും അവര്‍ക്ക്‌ 
വാഗ്ദാനം ചെയ്തു. ഗച്ഛന്‍മാരായ രാജാക്കന്‍മാരും ശ്വേതനേതാവിന്റെ 
മുമ്പില്‍ മുഖംകാണിച്ചു. യുദ്ധത്തിലെ പരാജയത്തെ മുന്‍കൂട്ടി കണ്ട അവര്‍ 
കപ്പം നല്‍കി അടിമത്തം സ്വീകരിക്കാനും തയ്യാറായി. ചില കലിമനാടുക 
ളിലെ നേതാക്കളും ശ്വേതനേതാവിനെകണ്ട്‌ അടിമത്തം ഏറ്റുവാങ്ങി. ഓങ്കാ 
രികാരണവര്‍ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ ഉണ്ടാക്കുന്ന നവീനായു 
ധങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ശ്വേതനേതാവിന്‌ വിവരം നല്‍കിയിരുന്നു. 


അതിഗംഭീരമായ യുദ്ധത്തിന്റെ കാഴ്ചകളിലേക്കാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ 
കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. 

ശ്വേതന്‍മാരും ഗച്ഛന്‍മാരും ദേശക്കാരായ കലിമ നേതാക്കളും ഒന്നി 
ച്ചാണ്‌ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവിനെ ആക്രമിക്കാന്‍ എത്തുന്നത്‌. 
തുടര്‍ന്ന്‌ ഭീകരമായ ഏറ്റുമുട്ടലാണ്‌ നടക്കുന്നത്‌. ശ്വേതന്‍മാരെ അമ്പരിപ്പിച്ച 
യുദ്ധമായിരുന്നു അത്‌. അവര്‍ ആവേശത്തോടെയാണ്‌ കലിപുരത്തിലെ കലിമ 


ഒല ക്‌ 


നേതാവിന്റേയും പടയാളികളുടേയും നേര്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ നവീനായുധത്തെ 
പ്രയോഗിച്ചത്‌. ശ്രതുപക്ഷത്തുനിന്ന്‌ അതേതരം ആയുധങ്ങള്‍ വന്നപ്പോള്‍ 
ശ്വേതന്‍മാര്‍. അമ്പരന്നു. ശ്വേതപടയാളികള്‍ കൂട്ടത്തോടെ ചത്തുവീഴുന്നെ 
ങ്കിലും ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുടെ എണ്ണപ്പെരുക്കം അവരുടെ ആത്മബ 
ലത്തെ വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു. എന്നാല്‍ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവിന്റെ അവസ്ഥ 
ദയനീയമായിരുന്നു. കൂട്ടത്തോടെ പടയാളികള്‍ ചത്തപ്പോള്‍ ആക്രമണത്തെ 
ഉപേക്ഷിച്ച്‌ പ്രതിരോധത്തിന്‌ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ ഈന്നല്‍ നല്‍കി. 


ഏഴുദിവസം നീണ്ടുനിന്ന യുദ്ധമാണ്‌ കലിപുരത്തിലും പരിസര 
ത്തിലും നടക്കുന്നത്‌. മോക്ഷപുരം വരെയുള്ള കലിമനേതാവിന്റെ രാജ്യം 
ക്രമേണ ചെറുതായിത്തുടങ്ങി. ശ്വേതന്‍മാര്‍ കരുതലോടെയാണ്‌ ഓരോ 
ചുവടും മുമ്പോട്ടുവെയ്ക്കുന്നത്‌. കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവിന്റെ രാജ്യ 
ത്തിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളെ അവര്‍ പല സംഘങ്ങളായി തിരിഞ്ഞ്‌ ആക്ര 
മിച്ചു കീഴടക്കി. അവസാനമാണ്‌ ശ്വേതനേതാവ്‌ കലിപുരത്തിനെ കീഴടക്കാന്‍ 
ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 

ഭീരുത്വം മരണമാണെന്നു കരുതിയ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ 
പരാജയത്തെ ഓര്‍ക്കാതെ യുദ്ധത്തിന്‌ തയ്യാറായി. ഇപ്പോള്‍ കലിപുരത്തിലെ 
കലിമനേതാവിന്റെ പടയാളികളുടെ എണ്ണം വളരെ കുറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ആയു 
ധങ്ങളും കുറവാണ്‌. ശ്വേതനേതാവിന്‌ നവീനായുധത്തിന്റെ വമ്പിച്ച ശേഖര 
മാണുള്ളത്‌. ദേശക്കാരടങ്ങുന്ന ധാരാളം പടയാളികളുമുണ്ട്‌. 


കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവും ശ്വേതന്‍മാരുമായുള്ള യുദ്ധം രണ്ടു 
ദിവസം നീണ്ടുനിന്നു. ഇത്തവണ അതിദയനീയമായ പരാജയമാണ്‌ കലിമ 
നേതാവ്‌ ഏറ്റുവാങ്ങുന്നത്‌. ഒടുവില്‍ ചുടുകാട്ടിലെ പാറക്കൂട്ടങ്ങള്‍ക്ക്‌ താഴെ 
യുള്ള രഹസ്യമാളത്തിലേയ്ക്ക്‌ കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവും വിശ്വസ്ത 
രായ പടയാളികളും കുടുംബങ്ങളും ഒളിക്കുന്നു. 

തന്റെ ചുറ്റിലും നിന്നവരോട്‌ കലിമനേതാവ്‌ പറഞ്ഞു: 


ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുടെ വഞ്ചനയാണ്‌ നമ്മുടെ പരാജയത്തിനു 
കാരണം. സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ മഹത്വത്തെ നമുക്ക്‌ തിരിച്ചറിയാനാവുന്നില്ല. 
അടിമത്തത്തെ ലഹരിയായി നമ്മള്‍ ആസ്വദിക്കുകയാണ്‌. സ്വാതന്ത്ത്യ 
ത്തിനുവേണ്ടി യുദ്ധംചെയ്തു എന്നതാണ്‌ നമ്മുടെ മഹത്വം. നവീനമായ 
ആയുധമാണ്‌ നമ്മളും ഉപയോഗിച്ചത്‌. അതുണ്ടാക്കാനുള്ള കഴിവ്‌ നമുക്കു 
ണ്ടായിരുന്നില്ല. വിദേശിയായ ശ്വേതൻ കുറേയെണ്ണം ഉണ്ടാക്കിത്തന്നു. നമ്മള്‍ 
നവീന ആയുധങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കിത്തുടങ്ങിയപ്പോള്‍ത്തന്നെ ശ്വേതന്‍മാര്‍ നമ്മെ 
ആക്രമിച്ചു. അവര്‍ക്ക്‌ ആയുധങ്ങള്‍ പടിഞ്ഞാറുനിന്ന്‌ നിരന്തരം വന്നുകൊ 
ണ്ടിരുന്നു.” 

തന്റെ വാക്കുകളെ നെഞ്ചെത്തേറ്റുന്ന സഹപ്രവര്‍ത്തകരോട്‌ കലി 
പൂരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ തുടര്‍ന്നുപറഞ്ഞു: 


൮൮൭. ദ്ാക്ാഥിഷ്‌ 
ട്‌ 


“എന്റെ വഴികളെ പിന്തുടര്‍ന്ന നിങ്ങള്‍ക്കു നന്ദി. നമ്മള്‍ പരാജയ 
പ്പെട്ടാല്‍ ദേശക്കാരായ എല്ലാ രാജാക്കന്‍മാരും അടിമകളാകും. പിന്നീട്‌ ശ്വേത 
സഠ്രമാജ്യമാണ്‌ നിലവില്‍ വരുക. നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ വീണ്ടും എന്റെ നന്ദി.” 


വാക്കുകള്‍ അവസാനിപ്പിച്ച കലിമനേതാവ്‌ നവീനായുധത്തെ തന്റെ 
കഴുത്തില്‍വെച്ചു. ആയുധം പൊട്ടിത്തെറിച്ചതോടെ കലിപുരത്തിലെ കലിമ 
നേതാവിന്റെ ശരീരം പൊടിഞ്ഞ്‌ അവശിഷ്ടമായി. അതോടെ മാളത്തിലെ 
എല്ലാവരും കലിമനേതാവിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സ്വീകരിച്ച്‌ ആത്മഹത്യചെയ്തു. 


കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവിന്റെയും കൂട്ടരുടേയും ആത്മഹ 
ത്യയെ ശ്വേതന്‍മാര്‍ ആഘോഷമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. അവര്‍ കലിമനേതാവിന്റെ 
മാളങ്ങളിലേക്ക്‌ ഇരച്ചുകയറി. പലരും ഇമ്മമരത്തിന്റെയും ഉഡ്ലുപശുവിന്റെയും 
പാലും നീരും യഥേഷ്ടം തിന്നു. കരുതല്‍നാണയങ്ങളേയും ശ്വേതന്‍മാര്‍ 
കൈവശപ്പെടുത്തി. അവര്‍ കലിമസുന്ദരികളെ കീഴ്പ്പെടുത്തുകയും ഇണചേചേ 
രുകയും ചെയ്തു. കലിപുരത്തിലെ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളോടും കലിമക 
ളോടും ശ്വേതന്‍മാര്‍ക്ക്‌ തീരാത്ത വൈരാഗ്യമായിരുന്നു. നിസ്സഹായരായ 
അവരെ ശ്വേതന്‍മാര്‍ കൊന്നുകുട്ടി. 


മൂന്നുദിവസം ശ്വേതപടയാളികള്‍ കലിപുരത്തില്‍ കൊലകള്‍ നടത്തി 
ആഹ്ലാദം പ്രകടിപ്പിച്ചു. മുന്നാംദിവസമാണ്‌ ശ്വേതനേതാവ്‌ കലിപുരത്തില്‍ 
എത്തുന്നത്‌. അതുവരെ തന്റെ പടയാളികള്‍ക്ക്‌ എന്തും ചെയ്യാനുള്ള അനു 
വാദം ശ്വേതനേതാവ്‌ നല്‍കിയിരുന്നു. 

കലിപുരത്തില്‍ എത്തിയ ശ്വേതനേതാവ്‌ പറഞ്ഞും: 


“നമ്മുടെ പടയാളികള്‍ നിങ്ങളുടെ നേര്‍ക്ക്‌ നടത്തിയ താന്തോന്നി 
ത്അങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ഞാന്‍ മാപ്പുചോദിക്കുന്നു. ഇനി ഒരു അതിക്രമവും എന്റെ 
പടയാളികളുടെ ഭാഗത്തുനിന്നുണ്ടാകില്ലെന്ന്‌ ഞാന്‍ ഉറപ്പുനല്‍കുന്നു. എന്റെ 
രാജാവിന്റെ ആട്ഞകളെയാണ്‌ ഞാന്‍ ഇനി നടപ്പിലാക്കുക. ഞങ്ങളുടെ രാജ്യ 
ത്തില്‍ (പജകള്‍ക്കെല്ലാം തുല്യാവകാശമാണ്‌ ഉള്ളത്‌. അവിടെ എല്ലാവര്‍ക്കും 
തുല്യനീതിയാണ്‌. ഇവിടേയും ഇനിമുതല്‍ നമ്മുടെ രാജാവിന്റെ നിയമങ്ങ 
ളാണ്‌ നടപ്പിലാക്കുക.” 

കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവിന്റെ (പവചനം അധികം വൈകാതെ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യമായി. ഇപ്പോള്‍ ആത്മപുരം മുതല്‍ മോക്ഷപുരം വരെയുള്ള 
(പദേശങ്ങള്‍ ശ്വേതന്‍മാരുടെ നേരിട്ടുള്ള ഭരണത്തിലാണ്‌. സാമന്തരാജാ 
ക്കന്‍മാരില്‍നിന്ന്‌ അവര്‍ വമ്പിച്ച കപ്പം പിരിച്ചു. കൂടാതെ സാമന്തരാജാ 
ക്കന്‍മാരുടെ പടയാളികളെ ശ്വേതനേതാവ്‌ പിരിച്ചുവിടുകയും ചെയ്തു. പകരം 
സ്വന്തം പടയാളികള്‍ സാമന്തരാജ്യങ്ങളുടെ സംരക്ഷണം ഏറ്റെടുക്കുകയു 
മാണ്‌. ഇതിനുള്ള ചെലവുകളെയെല്ലാം സാമന്തരാജാക്കന്‍മാരാണ്‌ വഹിച്ചത്‌. 

ശ്വേതന്‍മാരുടെ മേല്‍ക്കോയ്മയെ വകവെയ്ക്കാത്ത ചില സാമന്ത 
രാജാക്കന്‍മാര്‍ യുദ്ധസന്നദ്ധരായി. ശ്വേതന്മാര്‍ അവരുടെ വംശാവ 
ലിയെപ്പോലും പൂര്‍ണ്ണമായും നശിപ്പിച്ചു. ഇത്തരമൊരു ദാരുണാവസ്ഥയെ 
കലിപുരത്തിലെ കലിമനേതാവ്‌ മുന്‍കൂട്ടി കണ്ടിരുന്നതാണ്‌. 


മ്മുന്റ്‌ മ. ക്‌ 


ശ്വേതന്‍മാര്‍ ദേശക്കാരായ രാജാക്കന്‍മാരുടെ സാമ്പ്രദായിക രീതി 
കളെ പൂര്‍ണ്ണമായും ഇല്ലാതാക്കി. ഇപ്പോള്‍ എവിടേയും ശ്വേതന്‍മാരുടെ നാണ 
യങ്ങളാണ്‌ പ്രചാരത്തില്‍ ഉള്ളത്‌. സാമന്തരാജാക്കന്‍മാരെ നിയന്ത്രിക്കാന്‍ 
ശ്വേതപ്രതിനിധിയെ എല്ലാ രാജ്യങ്ങളിലും ഏര്‍പ്പാടാക്കി. ആയുധങ്ങളും പട്ടാ 
ങ്ങളും എവിടേയും ശ്വേതന്‍മാരുടേതായി. ഓങ്കാരികളെ കേന്ദ്രീകരിച്ച സാമൂ 
ഹൃഘടനയ്ക്ക്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ കാര്യമായ മാറ്റങ്ങളൊന്നും വരുത്തുന്നില്ല. ഇമ്മ 
മരത്തിന്റെ നീരിനേയും ഉഡ്ലുപശുവിന്റെ പാലിനേയും അവര്‍ പടിഞ്ഞാറി 
ലേക്ക്‌ എത്തിച്ചു. അവിടെനിന്ന്‌ പലതരം വിഭവങ്ങളെ ശ്വേതന്‍മാര്‍ ആത്മ 
പുരത്തില്‍ എത്തിക്കുകയും ചെയ്തു. 


ഓങ്കാരികള്‍ ചുവപ്പിനെയാണ്‌ മഹത്വത്തിന്റെ നിറമാക്കുന്നത്‌. 
എന്നാല്‍ ശ്വേതന്‍മാര്‍ വെളുപ്പിനെ അധികാരത്തിന്റേയും സംസ്ക്കാരത്തി 
ന്റേയും പ്രതീകമാക്കുന്നു. ശ്വേതന്‍മാരുടെ സൌന്ദര്യസങ്കല്പത്തെ അവര്‍ 
ദേശക്കാരില്‍ അടിച്ചേല്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 


ശ്വേതന്‍മാര്‍ ഓങ്കാരികളോടും ഗച്ഛന്‍മാരോടും ദേശക്കാരോടുമായി 
എപ്പോഴും പറഞ്ഞു: 

“കറുപ്പ്‌ അജ്ഞാനത്തിന്റേയും മരണത്തിന്റേയും നിറമാണ്‌. ചുവപ്പും 
കറുത്തനിറത്തിന്റെ ഭാഗംതന്നെയാണ്‌. വെളുപ്പ്‌ അറിവിന്റേയും അധികാര 
ത്തിന്റേയും സംസ്ക്കാരത്തിന്റേയും നിറമാണ്‌. വെളുപ്പ്‌ എപ്പോഴും സ്വാത 
ന്ത്യ്യത്തെ ഇട ടപ്പെടുന്നു, വെളുപ്പ്‌ പ്രകാശത്തിന്റെ നിറമാണ്‌. കറുപ്പ്‌ അടി 
മത്തം അര്‍ഹിക്കുന്നു.” 


“നിങ്ങളുടെ സൌന്ദര്യബോധം എത്ര വികലമാണ്‌. നിങ്ങള്‍ തടിച്ചവ 
രെയാണ്‌ ഇഷ്ടപ്പെടുന്നത്‌. നീണ്ടുമെലിഞ്ഞ ശരീരപ്രകൃതമാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥ 
സൌന്ദര്യം. നിങ്ങളുടെ ഇനിയുള്ള കടമകള്‍ ഞങ്ങളുടെ ജീവിതത്തെ അനു 
കരിക്കലാണ്‌. ഞങ്ങളെ അനുസരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ നിങ്ങള്‍ ശരിയായ ഉറുമ്പു 
കളായി തീരുക." 


ശ്വേതന്‍മാര്‍ ഭരണാധികാരികളായതോടെ വെളുപ്പ്‌ മഹത്വത്തിന്റെ 
ചിഹ്നമായി. ചുവപ്പും കറുപ്പും അപമാനത്തിന്റെ നിറങ്ങളുമായി. ഇപ്പോള്‍ 
ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുടെ സൌന്ദര്യസങ്കല്പങ്ങള്‍ തകിടംമറിഞ്ഞിരിക്കു 
ന്നു. മെലിഞ്ഞ ശരീരപ്രകൃതമാണ്‌ ആകര്‍ഷിക്കപ്പെടുന്നത്‌. വെളുപ്പ്‌ സുന്ദര 
മാണെങ്കിലും ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ നിറംമാറ്റം നടത്താന്‍ കഴിഞ്ഞി 
ല്ല. ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും പൊള്ളക്കാലികളും ഭക്ഷണം കുറച്ച്‌ മെലിഞ്ഞ 
ശരീരമുണ്ടാക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചതാണ്‌. മേല്‍ത്തട്ടുകാരുടെ പ്രകടനങ്ങളെ സ്വാഭാ 
വികമായും കീഴ്ത്തട്ടുകാരും അനുകരിക്കുന്നു. ദേശക്കാരുടെ കൂട്ടത്തിലെ 
തരംതാഴ്ന്ന ശവന്തീനി ഉറുമ്പുകള്‍പോലും മെലിഞ്ഞ ശരീരത്തിനുവേണ്ടി 
പരിശ്രമിച്ചു തുടങ്ങി. 


കലിമകളെപ്പോലെ ശ്വേതന്‍മാരും ഉഡ്ലുപശുക്കളുടെ പാലും ഇറ 


ച്ചിയും ഉപയോഗിച്ചുവന്നു. ഇറച്ചിയെ ദീര്‍ഘകാലം കേടുവരാതെ സൂക്ഷി 
ക്കാനുള്ള വിദ്യയും അവര്‍ക്കറിയാം. 


വക. ്ഥാകാഥ്വിഷ്‌ 
ടാ 


ഇനി നമ്മള്‍ ശ്വേതന്‍മാരുടെ ജീവിതത്തേയും ചുറ്റുപാടുകളേയു 
മാണ്‌ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 


പടിഞ്ഞാറുനിന്നാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ വന്നതെന്ന്‌ പറഞ്ഞുവല്ലോ. 
അവിടെ ആറുമാസത്തോളം കനത്ത മഞ്ഞുവീഴ്ചയാണ്‌. ബാക്കികാലം പരി 
മിതമായ വെയിലാണ്‌. ഭക്ഷണമാണ്‌ അവരുടെ മുഖ്യ പ്രശ്നം. അതുകൊണ്ട്‌ 
മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകളുമായി ശ്വേതന്‍മാര്‍ക്ക്‌ നിരന്തരം യുദ്ധംചെയ്യേണ്ടിയിരുന്നു. 
ശ്വേതന്‍മാരുടെ സമൂഹത്തില്‍ വിഭജനങ്ങളും തരത്തില്‍ താഴ്ന്നവരും ഉണ്ടാ 
യിരുന്നില്ല. അതിജീവനത്തിനുവേണ്ടി ബദ്ധപ്പെട്ടിരുന്ന അവര്‍ സര്‍ഗ്ഗാത്മകത 
യെയാണ്‌ ആരദരിച്ചിരുന്നത്‌. സര്‍ഗ്ഗാത്മകമായ കണ്ടെത്തലുകള്‍ നടത്തിയ 
വ്യക്തിയെ ശ്വേതരാജാവ്‌ നേരിട്ടുചെന്ന്‌ ആദരിക്കുന്നു. അതോടൊപ്പം 
അനേകം സമ്മാനങ്ങളും ആ വ്ൃക്തിയ്ക്കു ലഭിക്കുന്നു. 


ഇത്തരമൊരു സാമൂഹ്യാവസ്ഥയില്‍ വ്യക്തികളുടെ സര്‍ഗ്ഗാത്മക 
തയും ചിന്തയും അന്വേഷണവും വികസിക്കുക സ്വാഭാവികമാണല്ലോ. 


ആക്രമണത്തിനും പ്രതിരോധത്തിനും വേണ്ട നവീനായുധങ്ങളെ 
ശ്വേതന്‍മാരുടെ ഇടയിലെ വ്യക്തികളാണ്‌ കണ്ടെത്തുന്നത്‌. അതുപോലെ 
അതിജീവനത്തിനുവേണ്ട ഉപകരണങ്ങളും വ്യക്തികളുടെ കണ്ടെത്തലുക 
ളാണ്‌. പരിമിതമായ പ്രകൃതിവിഭവങ്ങളാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാരുടെ എക്കാലത്തേയും 
പ്രശ്നം. വിഭവങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടിയുള്ള അവരുടെ അന്വേഷണങ്ങള്‍ അവ 
സാനം ആത്മപുരത്തില്‍ എത്തിച്ചേരുന്നു. 

ആത്മപുരത്തിലെ വിഭവസമൃദ്ധികളുടെ നടുവില്‍ സ്വാഭാവികമായും 
ശ്വേതന്‍മാര്‍ അലസരായി തീരേണ്ടതാണ്‌. ആത്മപുരത്തില്‍ വേരുകള്‍ ഉറ 
പ്പിച്ച അന ുനാട്ടുകാരുടെയെല്ലാം സര്‍ഗ്ഗാത്മകത തുരുമ്പിച്ചവയാണ്‌. എന്നാല്‍ 
ഇവിടെ മറ്റൊന്നാണ്‌ സംഭവിക്കുന്ന. പടിഞ്ഞാറുള്ള ശ്വേതരാജാവിന്റെ ശമ്പ 
ളംപറ്റുന്ന ഉദ്യോഗസ്ഥന്‍മാരാണ്‌ ആത്മപുരത്തില്‍ എത്തുന്നത്‌. അവര്‍ ശ്വേത 
രാജാവിന്റെ ആജ്ഞകളെ അനുസരിക്കുന്നവര്‍ മാത്രമായിരുന്നു. കൂടാതെ 
ശ്വേതരാജാവ്‌ പലരേയും പടിഞ്ഞാറിലേക്ക്‌ മടക്കിവിളിക്കുകയും പകരക്കാ 
രനെ നിയമിക്കുകയും പതിവായിരുന്നു. 


ആത്മപുരത്തിലെ സാമൂഹ്യഘടനയില്‍ ശ്വേതന്‍മാര്‍ കാര യമായ മാറ്റ 
ങ്ങളൊന്നും ഉണ്ടാക്കുന്നില്ല. ദേശക്കാരുടെ വിഭജനങ്ങളെ വിഭവങ്ങള്‍ ശേഖ 
രിക്കാനുള്ള എളുപ്പവഴിയായി അവര്‍ കരുതി. തങ്ങളെ സഹായിച്ച ഓങ്കാരി 
കളേയും ഗച്ചന്‍മാരേയും ശ്വേതന്‍മാര്‍ കയ്യൊഴിയുന്നില്ല. ഇപ്പോഴും ദേശ 
ക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുടെ ഇടയ്ക്ക്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ഉയര്‍ന്ന സ്ഥാനമാണുള്ളത്‌. അതു 
കൊണ്ട്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ക്ക്‌ എളുപ്പത്തില്‍ വിഭവങ്ങള്‍ സംഭരിക്കാനും കഴിഞ്ഞു. 
അതുപോലെയാണ്‌ ശ്വേതനേതാവിന്റെ ആജ്ഞകളും താഴെത്തട്ടിലേയ്ക്ക്‌ 
എത്തിയിരുന്നത്‌. 


ശ്വേതന്‍മാര്‍ പടിഞ്ഞാറ്‌ നടപ്പുള്ള സാമൂഹൃക്രമങ്ങളെ ഒരിക്കലും 
ആത്മപുരത്തില്‍ നടപ്പിലാക്കുന്നില്ല. അവിടെ നിറത്തിന്റെയോ ജന്മത്തി 


ഒ്ലുണെ 2019 കാ 


ന്റെയോ യാതൊരു പ്രത്യേകതയും ആര്‍ക്കും അവകാശപ്പെടാനാവില്ല. പൊതു 
യിടങ്ങളില്‍വെച്ചാണ്‌ ഉല്പന്നങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മിച്ചിരുന്നത്‌. കൂടാതെ അവിടെ 
സര്‍ഗ്ഗാത്മക വ്യക്തിത്വങ്ങള്‍ക്കാണ്‌ പ്രാധാന്യമുള്ളത്‌. ശ്വേതന്‍മാരുടെ കൂട്ട 
ത്തിലുള്ള സമ്പന്നരായ ഉറുമ്പുകളാണ്‌ ഉല്പന്നങ്ങളുടെ ഉടമകള്‍. അവര്‍ 
അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ നിശ്ചിത വേതനം നല്‍കി അവശ്യവസ്തു 
ക്കളെ ഉണ്ടാക്കി. പ്രകൃതിവിഭവങ്ങളുടെ കുറവാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാരെ അന്യനാ 
ടുകള്‍ പിടിച്ചടക്കാന്‍ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. 


ആത്മപുരം കീഴടക്കി പുത്തന്‍ സദ്രമാജ്യമുണ്ടാക്കിയ ശ്വേതനേതാവ്‌ 
ഓങ്കാരികളേയും ഗച്ചന്‍മാരേയും ഞെട്ടിക്കുന്ന വിളംബരമാണ്‌ നടത്തിയത്‌. 
ദേശക്കാരായ എല്ലാ ഉറുമ്പുകളും പടിഞ്ഞാറുള്ള ശ്വേതരാജാവിന്റെ പ്രജക 
ഒഓായിത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ എല്ലാവര്‍ക്കും നിയമപരമായി തുല്യാ 
വകാശമാണ്‌ ഉള്ളത്‌. ശിക്ഷാവിധികളെല്ലാം എല്ലാവര്‍ക്കും ഒന്നുതന്നെയാ 
ണ്‌. അതുപോലെ ശ്വേതസാമ്മാജ്യത്തില്‍ ആര്‍ക്കും എവിടേയും സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തോടെ സഞ്ചരിക്കാമെന്നും ശ്വേതനേതാവ്‌ പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. 


ശ്വേതനേതാവിന്റെ വിളംബരത്തെ അവിശ്വസനീയതയോടെയാണ്‌ 
ദേശക്കാരായ കറുത്ത ഉറുമ്പുകള്‍ കേട്ടത്‌. സ്വാത്രന്ത്യയവും സമത്വവും തുല്യ 
നീതിയും അവര്‍ക്കുകിട്ടിയ പുതിയ അറിവുകളാണ്‌. വിധിയും പൂര്‍വ്വജ 
ന്മാര്‍ജ്ജിത കര്‍മ്മഫലങ്ങളും നല്‍കിയ നരകത്തിലാണ്‌ ഇതുവരെ അവര്‍ 
ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. ദുരിതപൂര്‍ണ്ണമായ ജീവിതം അവസാനിക്കുക ദൈവം ഇട 
പെടുമ്പോള്‍ മാത്രമാണെന്നും അവര്‍ വിശ്വസിച്ചു. 


സമത്വത്തിന്റെയും സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെയും പ്രഖ്യാപനം ശ്വേത 
നേതാവ്‌ നടത്തിയെങ്കിലും അത്തരമൊരു ജീവിതരീതിയെ സ്വീകരിക്കാന്‍ 
ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. അവരുടെ സാമൂഹ ജീവിതത്തില്‍ 
ഇപ്പോഴും ഓങ്കാരികള്‍ക്കുതന്നെയാണ്‌ പ്രമുഖസ്ഥാനം ഉള്ളത്‌. ദൈവജ്ഞ 
രായ ഓങ്കാരികളാണ്‌ സകല അറിവുകളും ഇപ്പോഴും കൈവശംവെച്ചുകൊ 
ണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. 

ശ്വേതന്‍മാരുടെ ഏകദൈവവിശ്വാസത്തേയും ആചാരങ്ങളേയും 
ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. എങ്കിലും 
ശ്വേതന്‍മാരുടെ വരവോടെ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുടെ ജീവിതത്തില്‍ 
അനേകും മാറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടായി. ആത്മപുരം മുതല്‍ മോക്ഷപുരം വരെ നീണ്ടു 
കിടക്കുന്ന ശ്വേത സാമ്രാജ്യത്തില്‍ തുല്യനീതിയാണ്‌ നടപ്പിലുള്ളത്‌. 
അതിനുള്ള സംവിധാനവും അവര്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. കൂടാതെ കരംപിരിക്കാനും 
നിയമങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കാനും ശ്വേതസാമ്രമാജ്യത്തില്‍ പ്രത്യേക വിഭാഗങ്ങളു 
ണ്ട്‌. അക്ഷരങ്ങള്‍ ഇല്ലെങ്കിലും ഓങ്കാരികള്‍ സ്രമ്പദായങ്ങളെ രക്ഷിക്കുന്ന 
പാഠശാലകളാണ്‌ നടത്തിയിരുന്നത്‌. ശ്വേതന്‍മാര്‍ ഭരിച്ചുതുടങ്ങിയതോടെ പാഠ 
ശാലകളില്‍ അടിമുടി അഴിച്ചു പണിയലുകള്‍ നടന്നു. ശ്വേതന്‍മാരുടെ ഭര 
ണ്ര്രമത്തെ നിലനിര്‍ത്താനുള്ള പാഠങ്ങളാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ പാഠശാലകളില്‍ പഠി 
പ്പിക്കുന്നത്‌. 


ലം പിരി മഥാക്ാഠിച്‌ 


കാലത്തിന്റെ മാറ്റങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊണ്ട ഓങ്കാരികളേയും ഗച്ഛന്‍മാരേ 
യുമാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ കാണുന്നത്‌. , 

ശ്വേതന്‍മാര്‍ പുതുതായി ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ പാഠശാലയിലേക്ക്‌ ഓങ്കാ 
രികളും ഗച്ഛന്‍മാരും മക്കളെ അയച്ചുതുടങ്ങി. അതോടെ പൊള്ളക്കാലിക 
ളും മക്കളെ പാഠശാലയിലേക്ക്‌ അയക്കുന്നു. ശ്വേതന്‍മാരുടെ പാഠശാലയില്‍ 
എല്ലാവര്‍ക്കും തുല്യസ്ഥാനമാണുള്ളത്‌. അവിടെ ആരും ജന്മത്തിന്റെ വിഭജ 
ന്ക്രമങ്ങളെ പാലിക്കേണ്ടതില്ല. 


സമത്വത്തേയും തുല്യനീതിയേയും കുറിച്ചാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ 
എപ്പോഴും പറഞ്ഞുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. എങ്കിലും സാമ്രാജ്യത്തിലെ ഉയര്‍ന്നജോ 
ലികളെല്ലാം ശ്വേതന്‍മാര്‍ക്കാണുള്ളത്‌. അന ൃനാട്ടില്‍ നിന്നുവന്ന ശ്വേതന്‍മാര്‍ 
ഒരിക്കലും ആത്മപുരത്തിലെ സ്ഥിരതാമസക്കാരല്ല. രാജാവിന്റെ കല്പന വരു 
മ്പോള്‍ അവര്‍ മടങ്ങിപോകാറാണ്‌ പതിവ്‌ 


ആത്മപുരം കീഴടക്കിയ ശ്വേതനേതാവ്‌ ഒരുവര്‍ഷം മാത്രമാണ്‌ നാടു 
ഭരിക്കുന്നത്‌. രാജാവിന്റെ കല്പനയുണ്ടായപ്പോള്‍ ശ്വേതനേതാവ്‌ പടിഞ്ഞാ 
റിലേക്ക്‌ പിരിച്ചുപോയി. പകരക്കാരന്‍ ആത്മപുരത്തിലെ ശ്വേതനേതാവായി 
ഉടനടിസ്ഥാനം കയ്യേല്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. 


ശ്വേതന്‍മാരുടെ ഭരണം ഉണ്ടാക്കിയ മാറ്റങ്ങളെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ 
പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 


ആത്മപുരത്തിനെ കീഴടക്കിയ കലിമകള്‍ ഓങ്കാരികള്‍ ഉണ്ടാക്കിയ 
സാമൂഹ്യഘടനയുടെ ഭാഗമാകുകയായിരുന്നു. അതോടെ കലിമകള്‍ കണ്ടെ 
ത്തിയ നവീനായുധം സാമ്പ്രദായിക ഉല്പന്നമായിത്തീര്‍ന്നു. സര്‍ഗ്ഗാത്മകത 
നഷ്ടപ്പെട്ട കലിമകള്‍ക്ക്‌ പുതിയ ആയുധങ്ങളെ കണ്ടെത്താനായില്ല. എന്നാല്‍ 
ശ്വേതന്‍മാര്‍ ഒരിക്കലും ആത്മപുരത്തിലെ സായ്്രദായികതയുടെ ഭാഗമാകു 
ന്നില്ല. അവരുടെ ആയുധങ്ങളെല്ലാം പടിഞ്ഞാറാണ്‌ ഉണ്ടാക്കുന്നത്‌. അവ 
നിരന്തരം പരിഷ്ക്കരിക്കുകയും ചെയ്തു. 


ആത്മപുരത്തില്‍നിന്ന്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ തുടര്‍ച്ചയായി പ്രകൃതിവിഭവ 
ങ്ങളെ കടത്തിക്കൊണ്ടിരുന്നു. അവ പുത്തന്‍ വസ്തുക്കളായി ആത്മപുര 
ത്തിലേക്ക്‌ വരുകയുമാണ്‌. അവയെ കനത്ത വിലയ്ക്കാണ്‌ അവര്‍ വാങ്ങു 
ന്നത്‌. ആത്മപുരത്തുകാര്‍ സാമ്പ്രദായികമായി ഉണ്ടാക്കിയ ഉപകരണങ്ങള്‍ 
വിപണിയില്‍നിന്ന്‌ പുറന്തള്ളപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 

(പ്രകൃതിവിഭവങ്ങളെ ശേഖരിക്കാനും തങ്ങളുടെ വിഭവങ്ങളെ വിറ്റ 
ഴിക്കാനും വേണ്ടിയാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ സാമ്രാജ്യത്തില്‍ പുത്തന്‍ വഴികള്‍ 
ഉണ്ടാക്കുന്നത്‌. അതോടൊപ്പം എതിര്‍പ്പുകളെ പെട്ടെന്നുതന്നെ ഇല്ലാതാക്കാനും 
ശ്വേതന്‍മാരെ വഴികള്‍ സഹായിച്ചു. ഹിസ്തമൃഗത്തെയാണ്‌ യാത്രയ്ക്കും 
ചരക്കുകള്‍ കയറ്റാനും വേണ്ടി അവര്‍ ഉപയോഗിച്ചിരുന്നത്‌. 


ശ്വേതന്‍മാര്‍ സദ്രമാജ്യം സ്ഥാപിക്കുമ്പോള്‍ ഉണ്ടായ ഒരു പ്രതി 
ഷേധത്തെ നമുക്ക്‌ ഇപ്പോള്‍ വിശകലനം ചെയ്യേണ്ടിവരുന്നു. 


ഒലുണ്‍്റ്‌ 2019 കുറ്റി 


പ്വ.കലിപുരത്തിലെ “കലിമനേതാവ്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം. സംരക്ഷിക്കുന്നതിനു 
വേണ്ടി ദേശക്കാരായ നേതാക്കളെ സമീപിച്ചിരുന്നു. അതിനെക്കുറിച്ച്‌ മുമ്പ്‌ 
വിസ്തരിച്ചു ഫറഞ്ഞിട്ടുള്ളതുമാണ്‌. കല്‍ക്കിപുരത്തിലെ ഗച്ഛനേതാവ്‌ സാമ 
തആപപദവ്വി.ന്വയം ;സ്വികരിച്ച്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ക്ക്‌ രിബ്ലിരം നല്‍കുന്നു... ശ്വേതന്‍മാ 
ത്വംയവര്‍ദ്ധിച്ചതോടെ ശച്ഛനേതാവ്‌, യുദ്ധത്തിന്‌ തയ്യാരാകുന്നു. 
ഭശ്യതന്‍മാര്‍, നാടുകള്‍ കീഴടക്കിയതോടെയാണ്‌. കല്‍ക്കിചുരുത്തിലെയഗച്ഛ 
നേതാവിന്‌ സ്വാതന്ത്ര്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ തിരിച്ചറിവുണ്ടാകുന്നത്‌. 


കപ്പം മുടങ്ങിയതോടെ. കല്‍ക്കിപുരത്തെ. ആക്രമിക്കാന്‍ ശ്വേതനേ 
താല്‌; യാം 'തുടര്‍ണ്-അതിഭീകരമായ: യുദ്ധമുണ്ടാക്‌ുന്നു; യുദ്ധത്തില്‍ 
പയ രും കൊല്ലപ്പെടുന്നു; “കലിയടങ്ങാത്ത: ലു 


വസ്തുജളേയും തമന്‍ നാല്ലിടുന്നുറ ടയ ലേ യത്തുള്‍ം. തല 
മുറകളെ, മുഴുവ്വന്‍,,അഖര്‍,നിര്‍ദയം.,കൊന്നൊടുക്കുന്നു,എന്നുാല്‍ ഓങ്കാരി 
കു൭ളശ്വേതന്‍മാര്‍, ആക്രമിക്കുന്നില്ല, ഓങ്കാരിക്ാരണവരോടുള്ള; നന്ദിയാണ്‌ 
്രമണത്തില്‍നിന്നു, പിന്തിരിപ്പിച്ചത്‌; .എങ്കില്ലുര്‍ .ശ്വേതന്‍മാര്‍ 
പകതീര്‍ത്തത്‌ ദേശക്കാരുടെ പവ്വിര്രവൃക്ഷമായ; അരയ്യാലിനോടാണ്‌. : 


യൊരു അരയാലിന്റെ ചുഖട്ടിലാണ്‌. ളുടെയും 
ചന്‍മരുടേയും മാളങ്ങള്‍. അതിനു ചുറ്റിലും ദേശക്കാരായഉറുമ്പുകളുടെ 
മു്റളങ്ങളാണ്‌, ,ശ്വേതന്നേതുവു പടയാളികളും, അരയാലിന്റെ ന്നേര്‍ക്ക്‌ അവ 
രുടെ മാരകമായ ആയൂറുള്ങള്‍ പയോിചുതുട്തം മാഭങ്ങളില്‍നിന്‌ുറ 


ദൈവത്തിന്റെ, ഇടടപ്പെലിനു, വേണ്ടി പാം കം 
കാഴ്ചകള്‍കണ്ട്‌ മുഖം കുനിച്ചു നില്‍ക്കുകയാണ്‌.. .സ്ര്പദായങ്ങളെ ,അനു 


സരിച്ച്‌, വര്‍തിരിഞ്ഞൂ, ( നിന്ന അവര്‍; ലിം യന ഒന്നി 


ലവി, ആയുധങ്ങളുടെ, ശരക്തിയേഴ്്‌. ലം; ര പയം 
ങ്ങി. പിന്നീട അരയാലിന്റെ, തൊലികളും,, അടര്‍ന്നുവിണു; ഒ്രു-പികല്‍: മുഴു 
റയലിനെ, ശ്രരിടുന്ന. വൈകുന്നേരത്തോടെ 


ളിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നും ലല 
തന്മ, കലിമുകള്‍: പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്ന മാളത്തിലേക്കു ത്തിയ: 
ആക്രമണത്തെയാണ്‌, ഇനിനമ്മള്‍ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 
തല ഭാസ പുരത്തിലെ .കലിമകള്‍ നേതാവ്‌ കൊല്ലപ്പെട്ടെങ്കിലും 
ശ്വേതന്‍മാര്‍ക്ക്‌ അവര്‍. പൂര്‍ണ്ണമായും കീഴടങ്ങുന്നില്ല. രഹസ്യമായി സംഘ 


ടിച്ച അവര്‍ ഇടയ്ക്കിടെ ശ്വേതന്‍മാരെ ആക്രമിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ശ്വേതനേ 
താവ്‌ വമ്പിച്ച സൈന്യത്തോടെയാണ്‌ കലിമകളെ ഒതുക്കുന്നതിനുവേണ്ടി 
ദാസപുരത്തില്‍ എത്തുന്നത്‌. എന്നാല്‍ അവര്‍ക്ക്‌ കലിമകളുടെ സംഘടിത 
സൈന്യത്തെ നേരിടേണ്ടിവന്നില്ല. ചെറുപ്പക്കാരായ ചിലരാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാരെ 
എതിര്‍ക്കുന്നത്‌. ശ്വേതനേതാവിന്റെ മുമ്പില്‍ എത്തിയ കലിമകള്‍ ദയവിനു 
വേണ്ടി അപേക്ഷിക്കുന്നു. അവര്‍ കുറ്റവാളികളായ കലിമകളെ പിടിച്ചുകെട്ടി. 
പതിനാലു ചെറുപ്പക്കാരെയാണ്‌ അവര്‍ ശ്വേതന്‍മാര്‍ക്ക്‌ കൈമാറുന്നത്‌. 


കലിമകള്‍ക്കെല്ലാമുള്ള താക്കീതായാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ ശിക്ഷ നടപ്പാ 
ക്കുന്നത്‌. അവര്‍ നിര്‍ദ്ദയം പതിനാലു ചെറുപ്പക്കാരേയും കൊല്ലുന്നു. എന്നിട്ടും 
ശ്വേതന്‍മാരുടെ കലി അടങ്ങുന്നില്ല. കലിമകള്‍ കൂട്ടംചേർന്നു പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്ന 
മാളത്തെ നശിപ്പിക്കാനാണ്‌ അവര്‍ തീരുമാനിച്ചത്‌. വിവരം അറിഞ്ഞപ്പോള്‍ 
കൂട്ടത്തില്‍ വയസ്സനായ കലിമ മുമ്പോട്ടുവന്നു. അവര്‍ പ്രാര്‍ത്ഥനാമാളത്തിനു 
ചുറ്റിലും കാവല്‍നിന്നു. 

വയസ്സന്‍ കലിമ ശ്വേതനേതാവിനോടു പറഞ്ഞു: 


“ഇപ്പോള്‍ ഞങ്ങളും താങ്കളും പടിഞ്ഞാറുള്ള രാജാവിന്റെ പ്രജക 
ളാണ്‌. ഞങ്ങളെ കൊല്ലുന്നെങ്കില്‍ താങ്കള്‍ക്ക്‌ രാജാവിനോട്‌ മറുപടി പറയേ 
ണ്ടിവരും. (പഠാര്‍ത്ഥനാമാളത്തെ നശിപ്പിക്കാന്‍ ഞങ്ങള്‍ അനുവദിക്കില്ല. 
ഞങ്ങളെ എല്ലാം കൊന്നതിനുശേഷമാണ്‌ അതു സംഭവിക്കുക. നിസ്സഹായ 
രായ ഞങ്ങളോട്‌ താങ്കള്‍ക്ക്‌ എന്തും ചെയ്യാം.” 


പ്രാര്‍ത്ഥനാമാളത്തിന്‌ കാവല്‍നിന്ന കലിമകള്‍ കൂട്ടത്തോടെ മരി 
ക്കാന്‍ തയ്യാറായി. ശ്വേതനേതാവിന്റെ ആവേശവും പകയും പതുക്കെ തണു 
ത്തുതുടങ്ങി. പിന്നീട്‌ ശ്വേതനേതാവ്‌ പടയാളികളുമായി പിന്തിരിഞ്ഞുനടന്നു. 


(പാര്‍ത്ഥനാമാളത്തെ സംരക്ഷിച്ച കലിമകളുടെ ഒത്തൊരുമയെ 
നമ്മള്‍ കണ്ടുവല്ലോ. എന്നാല്‍ പവിത്രവൃക്ഷമായ അരയാലിനെ രക്ഷിക്കാന്‍ 
ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. അതിനു കാരണം അവരുടെ 
ഇടയ്ക്ക്‌ നടപ്പുള്ള വിഭജനങ്ങളും തൊട്ടുകൂടായ്മയുമാണ്‌. പവിത്രവൃക്ഷ 
ത്തില്‍ കയറാനും തൊടാനുമുള്ള അവകാശം ഓങ്കാരികള്‍ക്കും 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കും മാത്രമാണ്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ പവിത്രവൃക്ഷമായ 
അരയാലിനെ ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ അടിയകലങ്ങള്‍ 
മാറിനിന്ന്‌ നിലവിളിച്ച്‌ കരയാനേ കഴിഞ്ഞുള്ളൂ. 

ഇനി നമുക്ക്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ ആത്മപുരം സാമ്രാജ്യത്തില്‍ ഉണ്ടാക്കിയ 
പരിവര്‍ത്തനങ്ങളെ പരിശോധിക്കാം. 

ശ്വേതന്‍മാരുടെ വരവോടെ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുടെ ഉല്പാദന 
വിതരണ്ക്രമങ്ങളില്‍ കാര്യമായ മാറ്റങ്ങളാണ്‌ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. വിഭാഗീയതയുടെ 
ഭാഗമായി ഉണ്ടായ സാമ്പ്രദായിക ഉല്പാദനത്തെ നശിപ്പിക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങ 
ളാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ ആദ്യമായി നടത്തുന്നത്‌. അസംസ്കൃതവസ്തുക്കളെ പടി 


ഒണ്‍ 2019 ക്ട്‌ 


ഞ്ഞാറിലേക്കു കയറ്റിയ അവര്‍ അവയെ നവീന വസ്തുക്കളാക്കി ആത്മപു 
രത്തില്‍ എത്തിച്ചു. ശ്വേതന്‍മാരുടെ നവീന വസ്തുക്കള്‍ ദേശക്കാരായ ഉറു 
മ്പുകളുടെ പ്രിയപ്പെട്ടവയായി തീര്‍ന്നു. ചില ശ്വേതന്‍മാര്‍ പുത്തന്‍ പണി 
ത്തരങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കുന്ന പണിശാലകളെ ആത്മപുരം സാമ്രാജ്യത്തില്‍ സ്ഥാപി 
ക്കുകയും ചെയ്തു. 

കലിമകള്‍ ഭരിക്കുമ്പോള്‍ ഉണ്ടായിരുന്ന ലഹരിപദാര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
മുമ്പ്‌ സൂചിപ്പിച്ചിരുന്നു. കലിമകള്‍ പടിഞ്ഞാറുനിന്നാണ്‌ ലഹരിപദാര്‍ത്ഥങ്ങ 
ളെ കൊണ്ടുവന്നിരുന്നത്‌. ശ്വേതന്‍മാര്‍ ആത്മപുരത്തില്‍ത്തന്നെ അവയെ 
ഉണ്ടാക്കുകയാണ്‌. ഇപ്പോള്‍ പുതിയൊരുതരം പാനീയവും ശ്വേതന്‍മാര്‍ 
കണ്ടെത്തിയിരിക്കുന്നു. മധുരമുള്ള ആ പാനിയത്തിനുവേണ്ട ചെടിയേയും 
ശ്വേതന്‍മാര്‍ ആത്മപുരത്തില്‍ നട്ടുവളര്‍ത്തി. ഇവയുടെയെല്ലാം ഉടമകള്‍ 
ശ്വേതന്‍മാരും പണിയാളുകള്‍ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുമായിരുന്നു. ദേശ 
ക്കാരായ ഉറുമ്പുകളെ ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരുമാണ്‌ പണിയെടുപ്പിച്ചിരുന്ന 
ത്‌. അതിനവര്‍ക്ക്‌ മാന്യമായ പ്രതിഫലവും ലഭിച്ചിരുന്നു. ദേശക്കാരായ ഉറു 
മ്പുകള്‍ക്ക്‌ പണിശാലകളും തോട്ടങ്ങളും ഉണ്ടാക്കാന്‍ ശ്വേതന്‍മാര്‍ അനുവ 
ദിച്ചിരുന്നില്ല. 

കാലത്തിന്റെ മാറ്റത്തെ ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും പൊള്ളക്കാലി 
കളും പെട്ടെന്നുത്തന്നെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. ഓങ്കാരികളുടെ മക്കള്‍ ശ്വേതന്‍മാരുടെ 
ഭരണവ്യവസ്ഥയുടെ ഭാഗമായിത്തീര്‍ന്ന്‌ മാന്യമായ ജോലികള്‍ നേടിയെടു 
ത്തു. ഗച്ഛന്‍മാരും കിട്ടിയ അവസരത്തെ ഉപയോഗിച്ച്‌ ഭരണക്കാരുടെ ഭാഗ 
മായി. കച്ചവടക്കാരായ പൊള്ളക്കാലികള്‍ക്കും ശ്വേത സാമ്രാജ്യത്തില്‍ മാന്യ 
മായ സ്ഥാനം ലഭിച്ചു. 


ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ മികച്ച ജോലി ലഭിച്ചെങ്കിലും ശ്വേതന്‍മാ 
രുടെ സാമ്രാജ്യത്തില്‍ അവര്‍ രണ്ടാന്തരം പൌരന്‍മാരായിരുന്നു. അവര്‍ക്ക്‌ 
ശ്വേതന്‍മാരെപോലെ മികച്ച (പ്രതിഫലമോ സാമുഹ്യ മാന്ൃതയോ ലഭിച്ചിരു 
ന്നില്ല. ആത്മപുരം സദ്രമാജ്യത്തില്‍ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ - അവര്‍ 
ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരുമാണെങ്കിലും - കുറഞ്ഞ വേതനവും പരിമിതമായ 
അധികാരവുമാണ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. അതു കൊണ്ട്‌ ഓങ്കാരികള്‍ക്കും 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കും ശ്വേതന്‍മാരോട്‌ മനസ്സില്‍ വെറുപ്പായിരുന്നു. കച്ചവടക്കാരായ 
പൊള്ളക്കാലികള്‍ സമ്പന്നരായിരുന്നെങ്കിലും തോട്ടങ്ങളും പണിശാലകളും 
സ്വന്തമായി നടത്താന്‍ ശ്വേതന്‍മാര്‍ അവരെ അനുവദിച്ചിരുന്നില്ല. സ്വാഭാവി 
കമായും പൊള്ളക്കാലികള്‍ക്കും ശ്വേതന്‍മാരോട്‌ വെറുപ്പായിരുന്നു. 

കീഴാളരും തൊട്ടുകൂടാത്തവരുമായ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുടെ 
ഇടയ്ക്കുണ്ടായ മാറ്റങ്ങളെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 

ദേശക്കാരായ തൊട്ടുകൂടാത്ത ഉറുമ്പുകൾക്കും ആഡ്്യന്‍മാരായ ഉറു 
മ്പുകള്‍ക്കും ഒരേ നീതിയാണ്‌ ശ്വേതന്‍മാര്‍ നടപ്പിലാക്കിയിരുന്നത്‌. അവരുടെ 
പാഠശാലകളിലും സമനീതി തന്നെയായിരുന്നു. ശ്വേതന്‍മാരുടെ പാഠശാല 


വക ചാക്ലാലിച്‌ 


കളില്‍ ഭരണവ്യവസ്ഥയെ നിലനിര്‍ത്തുന്ന പുത്തന്‍ പാഠാവലികളാണ്‌ പഠി 
പ്പിച്ചിരുന്നത്‌. അതോടൊപ്പം ലോകത്തെക്കുറിച്ചും ദൈവത്തെക്കുറിച്ചും 
പുത്തന്‍ അറിവുകളും അവര്‍ നല്‍കി. അറിവിന്റെ വികാസത്തോടെ ദേശ 
ക്കാരായ അധ.കൃത ഉറുമ്പുകളില്‍ ചിലരെങ്കിലും നവീനമായ കാഴ്ചപ്പാടു 
കളിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. കാലാകാലങ്ങളായി നിലനിന്ന വിശ്വാസങ്ങളേയും 
സ്ര്പദായങ്ങളേയും അവര്‍ സംശയത്തോടെ കണ്ടുതുടങ്ങി. 


ഓങ്കാരികള്‍ ഉണ്ടാക്കിയ വിധിയേയും പൂര്‍വ്വജന്മാര്‍ജ്ജിത കര്‍മ്മ 
ഫലത്തേയും ദേശക്കാരായ അധകൃത ഉറുമ്പുകളില്‍ ചിലരെങ്കിലും ചോദ യം 
ചെയ്യുന്നു. ഒന്നും മായയല്ലെന്നും എല്ലാം സത്യമാണെന്നും അവര്‍ തിരിച്ചറി 
യുന്നു. ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ ചില ഉറുമ്പുകളുടെ മനസ്സിലാണ്‌ സംശയങ്ങളും 
ചോദ്യങ്ങളും ഉയരുന്നത്‌. വിഭജനങ്ങളില്ലാത്ത പാഠശാലയില്‍നിന്ന്‌ വിഭജ 
നങ്ങളില്ലാത്ത ലോകത്തിലേയ്ക്ക്‌ അവരുടെ ചിന്തകള്‍ വളര്‍ന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ 
വേര്‍തിരിവുകളില്ലഠത്ത ദൈവത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവര്‍ ആഴത്തില്‍ ചിന്തിക്കുക 
യാണ്‌. 


ദേശക്കാരായ ഭൂരിപക്ഷം ഉറുമ്പുകളില്‍ പൊതുവെ ശ്വേതന്‍മാരുടെ 
ഭരണംകൊണ്ട്‌ എടുത്തുപറയത്തക്ക മാറ്റങ്ങളൊന്നും ഉണ്ടായില്ല. അവര്‍ 
ഓങ്കാരികള്‍ സൃഷ്ടിച്ച ലോകത്ത്‌ വിഭജനങ്ങളോടെ ജീവിച്ചു. ദേശക്കാരുടെ 
വിശുദ്ധമൃഗമായ ടഡ്ലുപശുക്കളെ തിന്നുന്ന ശ്വേതന്‍മാരെ അവര്‍ അവിശ്വ . 
സിക്കുകയായിരുന്നു. 


ഓങ്കാരികള്‍ ശ്വേതന്‍മാരെ നേരിടാന്‍ എരിഞ്ഞടങ്ങിയ ഭക്തിപ്രസ്ഥാ 
നത്തെ ഉണര്‍ത്തുന്നു. പ്രാര്‍ത്ഥനയുടെ ലഹരിയില്‍ മുഴുകുമ്പോള്‍ ദേശക്കാ 
രായ ഉറുമ്പുകളെല്ലാം ഒന്നായി. എന്നാല്‍ പ്രാര്‍ത്ഥനകഴിഞ്ഞ്‌ മാളത്തില്‍നി 
ന്നിറങ്ങുന്ന ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ വിഭജനങ്ങളുടേയും തൊട്ടുകൂടായ്മ 
യുടേയും യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെയാണ്‌ നേരിട്ടത്‌. 


ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും ഒരിക്കലും അദ്ധ്വാനത്തെ ബഹുമാനിച്ചി 
രുന്നില്ല. ഇമ്മമരങ്ങളെ വളര്‍ത്തിയിരുന്നത്‌ കുനിയനുറുമ്പുകളാണ്‌. ഇമ്മമര 
ങ്ങളെ വളര്‍ത്താന്‍ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ പകല്‍ മുഴുക്കെ അദ്ധ്വാനിച്ചിരുന്നു. 
മുഴുവന്‍ ഉറുമ്പുകൾക്കും വേണ്ട ആഹാരമാണ്‌ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ ഉണ്ടാ 
ക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ അവര്‍ക്ക്‌ ആവശ്യത്തിനുള്ള ആഹാരം ലഭിച്ചിരുന്നില്ല. 
അവര്‍ വളര്‍ത്തുന്ന ഇമ്മമരത്തിന്റെ അവകാശികള്‍ ഓങ്കാരികളായിരുന്നു. 
പൂര്‍വ്വജന്മത്തിലെ പാപമായാണ്‌ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ ജീവിതത്തെ കണ്ടത്‌. 
രാഗദ്വേഷങ്ങള്‍ക്ക്‌ അടിമകളായ അവര്‍ക്ക്‌ മായാബദ്ധമായ ലോകത്തെ ഉപേ 
ക്ഷിക്കാനും കഴിഞ്ഞില്ല. 


ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും പൊള്ളക്കാലികളും ശ്വേതന്‍മാരുടെ പാഠ 
ശാലയില്‍ പഠിച്ച്‌ അധികാരികളായി. സ്വാഭാവികമായും കുനിയനുറുമ്പുകളും 
ഉയര്‍ന്നസ്ഥാനങ്ങളെ ആഗ്രഹിച്ചുതുടങ്ങി. തുടര്‍ന്ന്‌ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ 
മക്കളെ ശ്വേതന്‍മാരുടെ പാഠശാലയിലേക്ക്‌ അയക്കുന്നു. 


ഒ്ലുന്റ്‌ 2019 _ക്ഠ്‌ 


ശ്വേതന്‍മാരുടെ പാഠശാലയിലെ മികച്ച വിദ്യാര്‍ത്ഥിയായ കുനിയ 
നുറുമ്പിന്റെ ജീവിതത്തെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 


ശ്വേതന്‍മാരുടെ പാഠശാലയില്‍ പഠിച്ചതോടെയാണ്‌ യുവാവായ 
കുനിയ നുറുമ്പിന്റെ കാഴ്ച്ചപ്പാടുകള്‍ മാറുന്നത്‌. ജീവിതം ഒരു ജന്മം 
കൊണ്ടുതന്നെ അവസാനിക്കുന്നതാണെന്ന്‌ കുനിയനുറുമ്പ്‌ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. 
ഓങ്കാരികള്‍ മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകളെ അടിമകളാക്കുന്നതിനുവേണ്ടിയാണ്‌ പൂര്‍വ്വജന്മ 
കര്‍മ്മഫലത്തേയും വിധിയേയുംകുറിച്ചു പറയുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ യുവാവായ 
കുനിയനുറുമ്പ്‌ ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവത്തെ കണ്ടെത്താനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ ആരം 
ഭിച്ചു. സ്വന്തം വര്‍ഗ്ഗത്തെ അടിമത്തത്തില്‍ നിന്ന്‌ മോചിപ്പിക്കാനാണ്‌ കുനിയ 
നുറുമ്പ്‌ ദൈവത്തെ അന്വേഷിച്ചത്‌. ശ്വേതന്‍മാര്‍ എല്ലാ ഉറുമ്പുകൾക്കും സമ 
മായ നീതിയാണ്‌ നടപ്പിലാക്കിയിരുന്നത്‌. ശ്വേതന്‍മാരുടെ നീതിനടപ്പുകളില്‍ 
വിശ്വസിച്ച കുനിയനുറുമ്പ്‌ ചരിത്രത്തിന്റെ ദിശമാറ്റുന്ന തീരുമാനത്തില്‍ എത്തി 
ച്ചേരുന്നു. 

ഓങ്കാരികളുടെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സ്വീകരിച്ച യുവാവായ കുനിയനുറുമ്പ്‌ 
വേപ്പുമരത്തില്‍ കയറി ധ്യാനത്തില്‍ മുഴുകുന്നു. ദൈവത്തെ അന്വേഷിച്ച്‌ 
വേപ്പുമരത്തില്‍ ധ്യാനിച്ചിരിക്കുന്ന കുനിയനുറുമ്പിനെക്കുറിച്ചുള്ള വാര്‍ത്ത 
കള്‍ പെട്ടെന്നുത്തന്നെ നാടുമുഴുക്കെ പരന്നു. വിവരം അറിഞ്ഞ ഓങ്കാരിക 
ളും ഗച്ഛന്‍മാരും യുവാവായ കുനിയനുറുമ്പിന്റെ ധിക്കാരത്തെ പരിശോധി 
ക്കാന്‍ വേപ്പിന്‍ ചോട്ടില്‍ എത്തി. ഓങ്കാരികാരണവര്‍ സമനിലതെറ്റിയതുപോ 
ലെയാണ്‌ പെരുമാറുന്നത്‌. കുനിയനുറുമ്പിനോട്‌ ധ്യാനം അവസാനിപ്പിച്ച്‌ മര 
ത്തില്‍ നിന്നിറങ്ങാന്‍ ഓങ്കാരികാരണവര്‍ കല്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ധ്യാന 
ത്തില്‍ മുഴുകിയ യുവാവായ കുനിയനുറുമ്പ്‌ ചുറ്റുപാടും നടക്കുന്ന സംഭവ 
ങ്ങളെ അറിയുന്നില്ല. ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളെല്ലാം വേപ്പുമരച്ചോട്ടിലേക്ക്‌ 
കൂട്ടത്തോടെ വന്നുകൊണ്ടിരുന്നു. അവസാനം ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വേപ്പുമരത്തില്‍ 
കയറി കുനിയനുറുമ്പിനെ താഴേയ്ക്ക്‌ എത്തിച്ചു. 


ആഹാരമില്ലാതെ ദിവസങ്ങളോളം ധ്യാനിച്ചിരുന്ന യുവാവായ കുനി 
യനുറുമ്പിന്‌ നില്‍ക്കാനോ ശബ്ദിക്കാനോ കഴിഞ്ഞില്ല. ദേഷ്യംകൊണ്ടു വിറച്ച 
ഓങ്കാരികാരണവര്‍ പറഞ്ഞു: 


ധ്യാനത്തിനും തപസ്സിനുമുള്ള അധികാരം നിനക്ക്‌ ആരാണ്‌ തന്നത്‌? 
നമ്മുടെ സ്യ്രദായങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നിനക്കറിയില്ലേ? പണ്ടായിരുന്നെങ്കില്‍ നിന്റെ 
തല ദേഹത്തു കാണില്ല. ഇപ്പോള്‍ ശ്വേതന്‍മാരുടെ കാലമാണ്‌. അവര്‍ 
നല്‍കുന്ന ശിക്ഷയെ ഞങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കുകതന്നെ ചെയ്യും." 


തുടര്‍ന്ന്‌ ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും യുവാവായ കുനിയനുറുമ്പിനെ 
ശ്വേതനേതാവിന്റെ മുമ്പില്‍ എത്തിച്ചു. അവര്‍ കുനിയനുറുമ്പിനെ രണ്ടുദി 
വസം തടങ്കല്‍മാളത്തില്‍ താമസിപ്പിച്ചു. മുന്നാംദിവസമാണ്‌ യുവാവായ കുനി 
യനുറുമ്പ്‌ ശ്വേത ന്യായാധിപന്റെ മുമ്പില്‍ എത്തുന്നത്‌. കുറ്റങ്ങള്‍ പരിശോ 
ധിച്ചതിനുശേഷം ശ്വേത ന്യായാധിപന്‍ പറഞ്ഞു: 


നം പി ാാക്ലാഥിച്‌ 


“സമത്വത്തിനും സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുമാണ്‌ നമ്മള്‍ എപ്പോഴും വില 
കല്പിക്കുന്നത്‌. നമ്മുടെ രാജാവിന്റെ ആജ്ഞയനുസരിച്ച്‌ ദൈവത്തെ അറി 
യാനുള്ള ഏതു മാര്‍ഗ്ഗത്തേയും ആര്‍ക്കും സ്വീകരിക്കാം. സ്മ്രദായങ്ങള്‍ 
മാറേണ്ടവയാണ്‌. തെറ്റുകളെ തിരുത്തുകയും വേണം. യുവാവായ കുനിയ 
നുറുമ്പ്‌ തെറ്റുചെയ്തിട്ടില്ല. ദൈവത്തിലേയ്ക്കുള്ള ഏതു മാര്‍ഗ്ഗത്തേയും 
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ആര്‍ക്കും സ്വന്തം ഇഷ്ടപ്രകാരം തെരഞ്ഞെടുക്കാവുന്നതാണ്‌. 


യുവാവായ കുനിയനുറുമ്പിന്റെ മോചനത്തെ മറ്റു കുനിയനുറുമ്പു 
കള്‍ ആഘോഷമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. എന്നാല്‍ യുവാവായ കുനിയനുറുമ്പ്‌ തന്റെ 
കൂട്ടക്കാരുടെ പക്ഷംചേര്‍ന്ന്‌ സ്വന്തം കണ്ടെത്തലുകളെ അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ 
തയ്യാറായില്ല. കുനിയനുറുമ്പ്‌ വേപ്പുമരത്തില്‍ കയറി വീണ്ടും ധ്യാനിച്ചുതുട 
ങ്ങി. 


ഇവിടെയാണ്‌ നമ്മള്‍ ശ്വേതന്‍മാരുടെ തുല്യനീതിയുടെ പ്രസക്തിയെ 
തിരിച്ചറിയുന്നത്‌. ഗച്ചന്‍മാര്‍ ഭരിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ യുവാവായ കുനിയനുറു 
മ്പിന്‌ തീര്‍ച്ചയായും മരണശിക്ഷയാണ്‌ ലഭിക്കുക. 


വീണ്ടും ഒരാഴ്ച യുവാവായ കുനിയനുറുമ്പ്‌ വേപ്പുമരത്തില്‍ ധ്യാനി 
ച്ചിരുന്നു. ധ്യാനത്തില്‍ കൂടെ അവന്‍ ചില കണ്ടെത്തലുകളെല്ലാം നടത്തി. 
ദൈവം ഒരിക്കലും ഉറുമ്പുകളുടെ ജീവിതത്തില്‍ ഇടപെടുന്നില്ല. ഓങ്കാരിക 
ളുടെ പൂര്‍വ്വജന്മാര്‍ജ്ജിത കര്‍മ്മഫലങ്ങളും വിധിവാദവും ഒരിക്കലും ദൈവ 
ത്തിന്റെ നിലപാടുകളല്ല. അത്‌ ഓങ്കാരികള്‍ ഭാതികസുഖത്തിനുവേണ്ടി ഉണ്ടാ 
ക്കിയ ന്യായവാദങ്ങളാണ്‌. വിധിയും കര്‍മ്മഫലവും മായയുമെല്ലാം ഓങ്കാ 
രികള്‍ സ്വന്തം ഭാതികതാല്പര ങ്ങളെ സംരക്ഷിക്കാന്‍ വേണ്ടി കെട്ടിയ കോട്ട 
കളാണ്‌. ജന്മത്തേയും നിറത്തേയും മഹത്വവല്‍ക്കരിച്ച ഓങ്കാരികള്‍ ആത്മാ 
വിനുവേണ്ടി യാതൊന്നും ത ൃജിക്കുന്നില്ല. തലമുറകള്‍ നീളുന്ന ഭതികനേട്ട 
ത്തെയാണ്‌ അവര്‍ ആദ്ധ്യാത്മികതകൊണ്ട്‌ നേടുന്നത്‌. 


ധ്യാനത്തിന്റെ പൂര്‍ണ്ണതയെ തിരിച്ചറിവായി യുവാവായ കുനിയനു 
റുമ്പ്‌ അനുഭവിക്കുന്നു. സത്യത്തെ കണ്ടെത്തിയ കുനിയനുറുമ്പ്‌ അതിനെ 
നടപ്പിലാക്കാന്‍ സമൂഹത്തിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങിച്ചെല്ലുകയാണ്‌. 


ഇനി നമ്മള്‍ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനും സമത്വത്തിനും വേണ്ടി നിലകൊണ്ട 
യുവാവായ കുനിയനുറുമ്പിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെയാണ്‌ പരിശോധിക്കുന്ന 
ത്‌. അതിന്‌ മുന്നോടിയായി ശ്വേതന്‍മാരുടെ ജന്മനാടായ പടിഞ്ഞാറിലുണ്ടായ 
മാറ്റങ്ങളെ പരിശോധിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 


ആത്മപുരത്തില്‍നിന്ന്‌ മോക്ഷപുരം വരെ നീണ്ടുകിടക്കുന്നതാണ്‌ 
ശ്വേതസാമ്മാജ്യം. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ ദേശക്കാരായ സാമന്തരാജാക്കന്‍മാരുമുണ്ട്‌. 
ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ പ്ര്ത്രണ്ട്‌ സാമന്തരാജാക്കന്‍മാര്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ 
ശ്വേതസാമ്രാജ്യത്തില്‍ നാലു സാമന്തരാജാക്കന്‍മാരാണുള്ളത്‌. പടിഞ്ഞാറു 
നിന്ന്‌ പലവിഭാഗം ശ്വേതന്‍മാരും ആത്മപുരത്തിലേക്കു വരുന്നുണ്ട്‌. ദേശ 
ക്കാരായ ഉറുമ്പുകളെ കീഴടക്കിയ അവര്‍ പല സാമ്രമാജ ങ്ങളേയും കിഴക്കില്‍ 


ഉണ്ടാക്കി. 
ഒ്ലുരെ 2019 കയ്‌ 


ശനിപുരത്തില്‍നിന്നു തുടങ്ങി വരട്ടയാറില്‍ അവസാനിക്കുന്ന 
മറ്റൊരു ശ്വേതസാമ്രമാജ്യവുമുണ്ട്‌. ഇതുതന്നെയാണ്‌ മറ്റു സ്ഥലങ്ങളിലും ഉള്ള 
ത്‌. പല സ്ഥലങ്ങളിലും ഗോത്രങ്ങളിലും പെട്ടവരാണെങ്കിലും ശ്വേതന്‍മാരുടെ 
ഭാതികവും ആത്മീയവുമായ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ഒരേ സമയത്തുതന്നെയാണ്‌ 
സംഭവിച്ചത്‌. അതിജീവനത്തിനുവേണ്ടി ബദ്ധപ്പെട്ട്‌ അവര്‍ എക്കാലത്തും നിര 
ന്തരം യുദ്ധംചെയ്യുകയായിരുന്നു. അതോടൊപ്പം പരിമിതികളെ മറികടക്കാന്‍ 
അവര്‍ പുതിയ ഉപകരണങ്ങളും ഉണ്ടാക്കിക്കൊണ്ടിരുന്നു. നാടുകള്‍ കീഴ 
ടക്കി മുന്നേറിക്കൊണ്ടിരുന്ന ശ്വേതന്‍മാര്‍ ലോകത്തില്‍ മുഴുക്കെ സ്വന്തം 
ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കാനാണ്‌ ശ്രമിച്ചത്‌. 


പടിഞ്ഞാറുള്ള ശ്വേതന്‍മാരെ അനേകം നൂറ്റാണ്ടുകളായി രാജാവാണ്‌ 
ഭരിക്കുന്നത്‌. രാജവാഴ്ച ഒരു കുടുംബത്തിന്റെ അവകാശമാണ്‌. എന്നാല്‍ 
നവീനായുധവും യുദ്ധശേഷിയും പടയാളികളുമുള്ള ചിലര്‍ രാജാവിനെ 
വധിച്ച്‌ അധികാരം കയ്യടക്കാറുമുണ്ട്‌. ആധുനിക ശ്വേതസമൂഹം രാജാവിനെ 
പൂര്‍ണ്ണമായും അംഗീകരിക്കുന്നില്ല. പൊതുസമൂഹം സ്വാത്ന്ത്ര്യത്തിനും സമ 
ത്വത്തിനുമാണ്‌ പ്രാധാന്യം നല്‍കുന്നത്‌. നവീനമായ കണ്ടെത്തലുകളും 
പുത്തന്‍ അറിവുകളും ശ്വേതന്‍മാരെ അടിമുടി മാറ്റിപ്പണിയുന്നു. അതോടെ 
രാജവാഴ്ചയ്ക്ക്‌ എതിരായുള്ള പ്രക്ഷോഭങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. പൊതുസമൂഹ 
ത്തില്‍നിന്ന്‌ ഭരണാധിപനെ തെരഞ്ഞെടുക്കാനാണ്‌ അവര്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടത്‌. 


ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ പ്രതിഷേധങ്ങളെല്ലാം സമാധാനത്തോടെയാണ്‌ 
നടക്കുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ പ്രകേഷ്ാഭക്കാര്‍ ആയുധശത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെ പിന്തുടരു 
ന്നു. അതോടെ അവര്‍ രാജാവിനേയും കൂട്ടരേയും വധിക്കുന്നു. പിന്നീട്‌ ശ്വേത 
നേതാവാണ്‌ താല്‍ക്കാലിക ഭരണാധികാരിയാകുന്നത്‌. തുടര്‍ന്നു നടന്ന തെര 
ഞ്ഞെടുപ്പില്‍ സ്വഭാവശുദ്ധിയും ത്യാഗമനോഭാവവുമുള്ളവരെ അവര്‍ ഭരണാ 
ധികാരികളായി തെരഞ്ഞെടുക്കുന്നു. 


രാജവാഴ്ചയെ ഇല്ലാതാക്കാന്‍ പടിഞ്ഞാറുള്ള എല്ലാ ശ്വേതസമൂഹ 
ങ്ങള്‍ക്കും കഴിഞ്ഞു. എങ്കിലും ഓരോ ശ്വേതസമൂഹവും പ്രബലശക്തിയാ 
കാനുള്ള ശ്രമങ്ങളാണ്‌ തുടര്‍ന്നു നടത്തുന്നത്‌. ആത്മപുരത്തിലേക്കു വന്ന 
ശ്വേതന്‍മാരാണ്‌ ആദ്യമായി ലോകം കീഴടക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ നടത്തുന്ന 
ത്‌. അവരാണ്‌ ആദ്യമായി പുത്തന്‍ ആയുധങ്ങളേയും ഉപകരണങ്ങളേയും 
കണ്ടെത്തുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ പല ശ്വേതസമുഹങ്ങളും നാടുകള്‍ കീഴടക്കി വിഭ 
വങ്ങളെ ശേഖരിച്ചു. 


എന്നാല്‍ ചില ശ്വേതസമൂഹങ്ങള്‍ വളരെപ്പതുക്കെയാണ്‌ കാല 
ത്തിന്റെ മാറ്റങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌. അതിന്റെ ദുരന്തഫലങ്ങളെ ലോകം 
മുഴുക്കെയുള്ള ഉറുമ്പുകള്‍ അനുഭവിച്ചറിഞ്ഞതാണ്‌. പടിഞ്ഞാറുള്ള 
ശ്വേതന്‍മാര്‍ പരസ്പരം ദീര്‍ഘകാലം യുദ്ധംചെയ്തു. അവരുടെ നൂറ്റാണ്ടു 
കളായുള്ള അദ്ധ്വാനത്തിന്റെ ഫലങ്ങളെ നവീനായുധങ്ങള്‍ നിമിഷംകൊണ്ട്‌ 
ഇല്ലാതാക്കി. യുദ്ധത്തില്‍ എണ്ണിയാല്‍ ഒടുങ്ങാത്ത ശ്വേതന്‍മാരും മരിക്കു 


“വക ച്ാകാമ്വിഷ്‌ 
ടട 


ന്നു. വിജയത്തിനുവേണ്ടി എന്തുംചെയ്യാന്‍ ഓരോ ശ്വേതസമുഹവും തയ്യാ 
റാക്കുന്നു. കീഴടക്കിയ കിഴക്കന്‍രാജ്യങ്ങളിലെ വിഭവങ്ങളെ മുഴുവന്‍ അവര്‍ 
യുദ്ധത്തിനുവേണ്ടി ഉപയോഗിക്കുന്നു. പടിഞ്ഞാറു നടന്ന യുദ്ധത്തിന്റെ കെടു 
തികളെ ആത്മപുരത്തില്‍പ്പോലും കണ്ടെത്താന്‍ നമുക്ക്‌ കഴിയും. 


ശ്വേതന്‍മാര്‍ ആത്മപുരം സാമ്രാജ്യത്തില്‍ തോട്ടങ്ങളും മറ്റും ഉണ്ടാ 
ക്കി. അവര്‍ പ്രകൃതിവിഭവങ്ങളെ പടിഞ്ഞാറിലെ പണിശാലകളില്‍ എത്തിച്ച്‌ 
ഉല്‍പന്നങ്ങളാക്കി. ഉല്പന്നങ്ങളെ അവര്‍ സാമ്മാജ്യത്തില്‍ അധികലാഭത്തോടെ 
വിറ്റഴിച്ചു. യുദ്ധമുണ്ടായതോടെ ശ്വേതന്‍മാര്‍ കോളനികളിലെ വസ്തുക്കളെ 
യെല്ലാം പടിഞ്ഞാറിലേക്കു കടത്തി. അതോടെ ആത്മപുരം സാമ്രാജ്യത്തില്‍ 
ഭക്ഷണത്തിനും വിഭവങ്ങള്‍ക്കും ക്ഷാമം വന്നുതുടങ്ങി. 


ഒണ്‍ 2019 കട്‌ 


നാസിസത്തിന്റെ റനഃശാസ്ത്രം 


നാസിസത്തിന്റെ മനഃശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചര്‍ച്ച ചെയ്യുമ്പോള്‍ 
ആദ്യം നാം പ്രാഥമികമായ ഒരു കാര്യം പരിഗണിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. നാസിസത്തെ 
മനസ്സിലാക്കുന്നതില്‍ മനഃശാസ്ത്രപരമായ ഘടകങ്ങളുടെ പ്രസക്തിയാണത്‌. 
നാസിസത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ശാസ്ത്രീയവും ജനകീയവുമായ ചര്‍ച്ചകളില്‍ വിരു 
ദ്ധമായ രണ്ടു വീക്ഷണങ്ങള്‍ നിരന്തരമായി അവതതരിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ഫാസി 
സത്തെപ്പോലുള്ള സാമ്പത്തികവും രാഷ്ര്രീയവുമായ ഒരു പ്രതിഭാസത്തെ 
മനഃശാസ്ത്രത്തിന്‌ വിശദീകരിക്കാനാവില്ല എന്നാണ്‌ ആദ്യത്തെ വീക്ഷണം. 
രണ്ടാമത്തെ വീക്ഷണം കരുതുന്നത്‌ ഫാസിസം എന്നത്‌ പൂര്‍ണ്ണമായും ഒരു 
മനഃശാസ്ത്ര പ്രശ്നം ആണ്‌ എന്നാണ്‌.. 

പൂര്‍ണ്ണമായും ജര്‍മ്മന്‍ സദ്രമാജ്യത്വവാദത്തിന്റെ രാജ്യാതിര്‍ത്തി വിക 
സിപ്പിക്കാനുള്ള പ്രവണതകളുടെ സാമ്പത്തിക ബലത്ര്ത്രത്തിന്റെ ഫലമെന്ന 
നിലയിലോ വ്യവസായികളുടെയും ഭൂവുടമകളുടെയും പിന്തുണയുള്ള ഒരു 
രാഫ്ട്രീയകക്ഷി ഭരണകൂടത്തെ അധീനതയിലാക്കുന്ന അടിസ്ഥാനപരമായി 
രാഷ്ട്രീയസ്വഭാവമുള്ള ഒരു പ്രതിഭാസം എന്ന നിലയിലോ ആണ്‌ നാസി 
സത്തെ ഒന്നാമത്തെ വീക്ഷണം കാണുന്നത്‌. ചുരുക്കത്തില്‍, ഒരു ന്യൂനപ 
ക്ഷത്തിന്റെ കുടിലതന്ത്രത്തിന്റെയും ഭൂരിപക്ഷം വരുന്ന ജനതയ്ക്കുമേലുള്ള 
ബലപ്രയോഗത്തിന്റെയും ഫലമാണ്‌ നാസിസത്തിന്റെ വിജയം എന്നാണ്‌ 
ഈ വീക്ഷണം കരുതുന്നത്‌. 


അതേസമയം, മനഃശാസ്ത്രത്തിന്റെ, അതിനേക്കാള്‍ മനോരോഗനി 
ദാനശാസ്ത്രത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ മാത്രമേ നാസിസത്തെ വിശദീകരി 
ക്കാന്‍ കഴിയൂ എന്ന്‌ രണ്ടാമത്തെ വീക്ഷണം കരുതുന്നു. ഹിറ്റ്‌ലറെ ഒരു 
ര്രാന്തനായും നാഡീരോഗി യായും അദ്ദേഹത്തിന്റെ അനുയായികളെ 
അതേപോലെ ഉന്മാദികളും മാനസികനില തെറ്റിയവരായും ആണ്‌ കണ്ടത്‌. 


. എല്‍.മംഫോര്‍ഡ്‌ അവതരിപ്പിച്ച രണ്ടാമത്തെ ഈ വീക്ഷണ പ്രകാരം 
ഫാസിസത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ ഉറവിടം തിരയേണ്ടത്‌ ട“സാമ്പത്തികശാസ്ത്ര 
ത്തിലല്ല, മനുഷ്യാത്മാവിലാണ്‌.”” “എതിരറ്റ ഗര്‍വ്വിലും ക്രൂരതയിലുള്ള ആന 
ന്ദത്തിലും നാഡീപരമായ ശിഥിലീകരണത്തിലും ആണ്‌ ഫാസിസത്തിന്റെ 
വിശദീകരണം കിടക്കുന്നത്‌, അല്ലാതെ വേഴ്‌സായി ഉടമ്പടിയിലോ ജര്‍മ്മന്‍ 
റിപ്പബ്ലിക്കിന്റെ സാമര്‍ത്ഥ്യമില്ലായ്മയിലോ അല്ല."” ' 


നമ്മുടെ അഭിപ്രായം ഈ രണ്ടു വീക്ഷണങ്ങളും-മനഃശാസ്ത്ര ഘട 
കങ്ങളെ ഒഴിവാക്കിക്കൊണ്ട്‌ സാമ്പത്തികവും രാഷ്ദ്രീയവുമായ ഘടകങ്ങ 


റ്റ മാരാ] 
ടാ 


ളില്‍ ഈന്നുന്നതും നേരേമറിച്ചുള്ളതും--ശരിയല്ല എന്നാണ്‌. നാസിസം എന്നത്‌ 
ഒരു മനഃശാസ്ത്ര പ്രശ്നമാണ്‌. എന്നാല്‍, ആ മനഃശാസ്ത്ര ഘടകങ്ങള്‍ തന്നെ 
സാമൂഹികവും സാമ്പത്തികവും ആയ ഘടകങ്ങളുടെ മുശയില്‍ രൂപംകൊ 
ണ്ടതാണ്‌ എന്നു മനസ്സിലാക്കണം. നാസിസം എന്നത്‌ സാമ്പത്തികവും 
രാഷ്ഭ്രീയവുമായ ഒരു പ്രശ്നമാണ്‌. എന്നാല്‍, ഒരു ജനതയുടെ മേലാകെ 
യുള്ള അതിന്റെ സ്വാധീനത്തെ മനഃശാസ്ത്രപരമായ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ മന 
സ്സിലാക്കണം. നാസിസത്തിന്റെ മനഃശാസ്ത്രപരമായ ഈ വശത്തെ, അതിന്റെ 
മാനവികാടിസ്ഥാനത്തെ ആണ്‌ നാം ഇവിടെ പരിഗണിക്കുന്നത്‌. ഇത്‌ രണ്ടു 
പ്രശ്നങ്ങളെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു : നാസിസം ആകര്‍ഷിച്ച ജനങ്ങളുടെ സ്വഭാ 
വഘടനയും ആ ജനങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ഫലപ്രദമായ ഉപകരണമായി 
ത്തീര്‍ന്ന പ്രത ൃയയശാസ്ര്രത്തിന്റെ മനഃശാസ്ത്രപരമായ സവിശേഷതകളും. 


നാസിസത്തിന്റെ വിജയത്തിനുള്ള മനഃശാസ്ത്രപരമായ അടിസ്ഥാ 
നത്തെ പരിഗണിക്കുമ്പോള്‍ ആദ്യം ഈ വേര്‍തിരിവ്‌ നടത്തേണ്ടതുണ്ട്‌ : 
ജനങ്ങളില്‍ ഒരു വിഭാഗം ശക്തമായ യാതൊരു ചെറുത്തുനില്‍പ്പും കൂടാതെ 
നാസിവാഴ്ചയ്ക്കു മുമ്പില്‍ തലകുനിച്ചു, എന്നാല്‍ നാസി പ്രത്യയശാസ്ത്ര 
ത്തിന്റെയും രാഷ്ട്രീയ പ്രയോഗത്തിന്റെയും ആരാധകരായി മാറിയതുമില്ല. 
മറ്റൊരു വിഭാഗം പുതിയ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തിലേയ്ക്ക്‌ ഗാഡമായി ആകർഷി 
ക്കപ്പെടുകയും ആ പ്രത്യയശാസ്ത്രം ഉദ്ഘോഷിച്ചവരോട്‌ ഭ്രാന്തമായി കൂറു 
പുലര്‍ത്തുകയും ചെയ്തു. ഇതില്‍ ആദ്യത്തെ വിഭാഗത്തില്‍ പ്രധാനമായും 
ഉണ്ടായിരുന്നത്‌ തൊഴിലാളിവര്‍ഗവും ലിബറലുകളും കത്തോലിക്കാ ബൂര്‍ഷ്വാ 
സിയും ആയിരുന്നു. മികച്ച സംഘടനാശേഷി, പ്രത്യേകിച്ചും തൊഴിലാളി 
വര്‍ഗത്തിനിടയില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നിട്ടും ഈ വിഭാഗങ്ങള്‍-തുടക്കം മുതല്‍ 1933 
വരെ നാസിസത്തോടു നിരന്തര ശത്രുത പുലര്‍ത്തിയിരുന്നുവെങ്കിലും-അവ 
രുടെ രാഷ്ദ്രീയബോദ്ധ്യങ്ങളുടെ ഫലമെന്ന നിലയില്‍ പ്രതീക്ഷിക്കപ്പെടുന്ന 
ആന്തരിക ചെറുത്തു നില്‍പ്പുകളൊന്നും പ്രകടിപ്പിക്കുകയുണ്ടായില്ല. അവ 
രുടെ ചെറുത്തുനില്‍പ്പിനുള്ള ഇച്ഛ പെട്ടെന്നുതന്നെ തകരുകയും അതിനു 
ശേഷം അവരില്‍നിന്ന്‌ നാസിവാഴ്ചയ്ക്ക്‌ യാതൊരു ബുദ്ധിമുട്ടും ഉണ്ടായ 
തുമില്ല. (ഈ വര്‍ഷങ്ങളിലുടനീളം നാസിസത്തിനെതിരായി വീരോചിതമായി 
പോരാടിയ ഒരു ചെറു ന്യൂനപക്ഷം തീര്‍ച്ചയായും ഉണ്ടായിരുന്നു). നാസിഭ 
രണത്തോടു വഴങ്ങാനുള്ള ഈ സന്നദ്ധത മനഃശാസ്ത്രപരമായി മുഖ്യമായും 
ആന്തരികമായ മടുപ്പിന്റെയും പിന്‍വലിയലിന്റെയും ഒരു അവസ്ഥ മൂലമാ 
ണെന്നാണ്‌ കാണുന്നത്‌. ഈ അവസ്ഥ വര്‍ത്തമാനകാലത്തെ ജനാധിപത്യ 
രാജ്യങ്ങളിലെപ്പോലും വ്യക്തികളുടെ സവിശേഷതയാണ്‌. ജര്‍മ്മനിയിലെ 
തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഒരു കാര്യം കൂടി കൂടുതലായി 
ഉണ്ടായിരുന്നു : 1918 ലെ വിപ്ലവത്തിലെ ആദ്യ വിജയങ്ങള്‍ക്കുശേഷം അത 
നുഭവിച്ച പരാജയം. സോഷ്യലിസത്തിന്റെ സാക്ഷാല്‍കാരത്തെക്കുറിച്ച്‌ അല്ലെ 
ങ്കില്‍ കുറഞ്ഞത്‌ തങ്ങളുടെ രാഷ്ട്രീയവും സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവു 
മായ സ്ഥാനങ്ങളിലുള്ള സുനിശ്ചിതമായ ഉയര്‍ച്ചയെക്കുറിച്ച്‌ ശക്തമായ പ്രതീ 


7 നക 


ക്ഷകളോടെയായിരുന്നു തൊഴിലാളിവര്‍ഗം യുദ്ധാനന്തരകാലത്തേക്കു പ്രവേ 
ശിച്ചത്‌. എന്നാല്‍, കാരണങ്ങളെന്തായാലും പരാജയങ്ങളുടെ ഒരു നീണ്ടനി 
രയെയാണ്‌ അവര്‍ അഭിമുഖീകരിച്ചത്‌. അത്‌ അവരുടെ പ്രതീക്ഷകളെയെല്ലാം 
പൂര്‍ണ്ണമായും ഇല്ലാതാക്കി. 1830 ന്റെ ആരംഭത്തോടെ അവരുടെ ആദ്യകാല 
വിജയങ്ങളുടെ ഫലങ്ങളെല്ലാംതന്നെ ഏതാണ്ട്‌ മുഴുവനായും നശിപ്പിക്കപ്പെ 
ട്ടു. ശക്തമായ പിന്‍വലിയല്‍ മനോഭാവവും നേതാക്കന്‍മാരിലുള്ള അവി 
ശ്വാസവും ഏതു തരത്തിലുമുള്ള രാഷ്ര്രീയ സംഘടനയുടെയും രാഷ്രീയ 
പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെയും മൂല്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സംശയവും ആയിരുന്നു 
അതിന്റെ ഫലം. എങ്കിലും അവര്‍ തങ്ങളുടേതായ കക്ഷികളില്‍ അംഗങ്ങ 
ളായി തുടരുകയും തങ്ങളുടെ രാഷ്ര്രീയസിദ്ധാന്തങ്ങളില്‍ വിശ്വസിക്കുന്നത്‌ 
ബോധപൂര്‍വ്വം തുടരുകയും ചെയ്തു. എന്നാല്‍, പലരും രാഷ്ട്രീയ്പപവര്‍ത്ത 
നത്തിന്റെ ഫലപ്രാപ്തിയിലുള്ള പ്രതീക്ഷ പൂര്‍ണ്ണമായും കൈവെടിയുകയും 
ചെയ്തിരുന്നു. ഹിറ്റ്ലര്‍ അധികാരത്തില്‍ വന്നതിനുശേഷം നാസി ഭരണകു 
ടത്തോടുള്ള ഭൂരിപക്ഷം ജനങ്ങളുടെയും കൂറ്‌ കൂടുതല്‍ പ്രകടമായി. കോടി 
ക്കണക്കിനു ജനങ്ങളെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഹിറ്റ്ലറുടെ ഭരണകൂടം എന്നത്‌ 

ജര്‍മ്മനി തന്നെയായി മാറി. ഹിറ്റ്ലര്‍ അധികാരം കൈപ്പിടിയിലൊതുക്കി 
യതോടെ അദ്ദേഹത്തിനെതിരായി പോരാടുക എന്നത്‌ ജര്‍മ്മന്‍ സമുദായ 
ത്തില്‍ നിന്നു സ്വയം പുറത്താകുന്നതിനെ അര്‍ത്ഥമാക്കി. മറ്റു രാഷ്ദ്രീയക 
ക്ഷികള്‍ നശിപ്പിക്കപ്പെടുകയും നാസികക്ഷി ജര്‍മ്മനി ആകുകയും ചെയ്ത 
പ്പോള്‍ നാസികക്ഷിയോടുള്ള എതിര്‍പ്പ്‌ ജര്‍മ്മനിയോടുള്ള എതിര്‍പ്പ്‌ എന്നാണ്‌ 
അര്‍ത്ഥമാക്കിയത്‌. ഒരു വലിയ വിഭാഗവുമായി താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കാതിരി 
ക്കുക എന്നത്‌ ഒരു ശരാശരി മനുഷ്യനെ സംബന്ധിച്ച്‌ അസഹനീയമായ 
ഒരു കാര്യമാണ്‌. ഒരു ജര്‍മ്മന്‍ പൌരന്‍ എത്രമാത്രം നാസിസത്തിന്റെ തത്ത്വ 
ങ്ങളെ എതിര്‍ത്തേക്കാമെങ്കിലും, ഒറ്റപ്പെട്ടു നില്‍ക്കണമോ ജര്‍മ്മനനിയോ 
ടൊപ്പം നില്‍ക്കണമോ എന്ന കാര്യം വരുമ്പോള്‍ മിക്ക ആളുകളും രണ്ടാ 
മത്തെ കാര്യമാണ്‌ തിരഞ്ഞെടുക്കുക. പല ഉദാഹരണങ്ങളില്‍ നിന്നും ഇതു 
മനസ്സിലാക്കാം. വിദേശികളുടെ വിമര്‍ശനത്തിനെതിരെ നാസികള്‍ അല്ലാത്ത 
വര്‍ തന്നെ നാസിസത്തെ ന്യായീകരിക്കുന്നു. നാസിസത്തിനെതിരായ ആക്ര 
മണത്തെ ജര്‍മ്മനിക്കെതിരായ ആക്രമണമായി അവര്‍ കരുതുന്നതാണ്‌ കാര 
ണം. ഒറ്റപ്പെടലിനോടുള്ള ഭയവും ധാര്‍മ്മിക തത്ത്വങ്ങളുടെ ആപേക്ഷിക 
മായ ദൌര്‍ബല്യവും ജനസംഖ്യയുടെ വലിയൊരു വിഭാഗത്തിന്റെ കൂറു നേടു 
ന്നതിന്‌ ഏതൊരു പാര്‍ട്ടിയെയും, ആ പാര്‍ട്ടി ഒരിക്കല്‍ ഭരണകൂടാധികാരം 
പിടിച്ചടക്കിക്കഴിഞ്ഞാല്‍, സഹായിക്കും. രാഷ്ട്രീയ പ്രചാരണവുമായി ബന്ധ 
പ്പെട്ട പ്രശ്നങ്ങളെ സംബന്ധിച്ച്‌ പ്രധാനപ്പെട്ട ഒരു സ്വയംപ്രമാണം ഈ പരി 
ചിന്തനത്തിന്റെ ഫലമായുണ്ടാകുന്നു : ജര്‍മ്മനിക്കു മേലുള്ള ഏതൊരു ആ 
ക്രമണവും ജര്‍മ്മന്‍കാരെ സംബന്ധിച്ച ഏതൊരു അപകീര്‍ത്തികരമായ 
പ്രചാരണവും (കഴിഞ്ഞ യുദ്ധകാലത്തെ ഹൂണ പ്രതീകം പോലുള്ളവ) നാസി 
സ്രയ്രദായവുമായി പൂര്‍ണ്ണമായും പൊരുത്തപ്പെടാത്തവരുടെ കൂറിനെ കൂട്ടു 


റ പിടി ചാാക്ലാഥിഷ്‌ 
ടാ. 


കയേ ചെയ്യൂ. എന്തായാലും ഈ പ്രശ്‌നത്തെ ഒരു മൌലിക സത്യത്തിന്റെ 
എല്ലാ രാജ്യങ്ങളിലുമുള്ള വിജയത്തിലൂടെയല്ലാതെ വിദഗ്ദ്ധമായ പ്രചാര 
ണത്തിലൂടെ അടിസ്ഥാനപരമായി പരിഹരിക്കാന്‍ കഴിയില്ല : രാഷ്ര്രാസ്തി 
ത്വത്തിനു മുകളില്‍ നിലകൊള്ളുന്ന ധാര്‍മ്മിക തത്ത്വങ്ങളാണ്‌ ആ മൌലിക 
സത്യം. ഈ തത്ത്വങ്ങളെ മുറുകെപ്പിടിക്കുന്ന വ്യക്തി ഈ വിശ്വാസത്തെ 
പങ്കു വെയ്ക്കുന്നവരും പങ്കുവെച്ചവരും പങ്കുവെയ്ക്കാന്‍ പോകുന്നവരു 
മായവരുടെ സമുദായത്തില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നു. 


തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തിന്റെയും ലിബറലുകളുടെയും കത്തോലിക്കാ 
ബൂര്‍ഷ്ഖാസിയുടെയും നിഷേധാത്മകം അല്ലെങ്കില്‍ പിന്‍വലിയല്‍ മനോഭാ 
വത്തിനു വിരുദ്ധമായി ചെറുകിട കച്ചവടക്കാരും കൈത്തൊഴിലുകാരും 
വെള്ളക്കോളര്‍ ജോലിക്കാരും അടങ്ങുന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ താഴെത്തട്ടില്‍ 
ഉള്ളവര്‍ നാസി പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെ ആവേശത്തോടെ സ്വാഗതം ചെയ്യുക 
യാണുണ്ടായത്‌. ഈ വര്‍ഗത്തിലെ പഴയ തലമുറയില്‍പ്പെട്ടവര്‍ നാസി പ്രസ്ഥാ 
നത്തിന്റെ നിഷ്ക്രിയമായ ബഹുജനാടിത്തറയായപ്പോള്‍ അവരുടെ ആണ്‍മ 
ക്കളും പെണ്‍മക്കളും സജീവ പോരാളികളായിരുന്നു. അവരെ സംബന്ധിച്ച്‌ 
നാസി പ്രത്യയശാസ്ത്രം-ഒരു നേതാവിനോടുള്ള അന്ധമായ അതിന്റെ അനു 
സരണ മനോഭാവം, വംശീയവും രാഷ്ട്രീയവുമായ ന്യൂനപക്ഷങ്ങളോടുള്ള 
അതിന്റെ വെറുപ്പ്‌, കീഴടക്കാനും മേധാവിത്വം പുലര്‍ത്താനുള്ള അതിന്റെ 
അത്യാഗ്രഹം, അതിന്റെ ജര്‍മ്മന്‍ ജനതയുടെയും നോര്‍ദിക്ക്‌ വംശ 
ത്തിന്റെയും മഹത്വീകരണം- ഭയങ്കരമായ വൈകാരിക ആകര്‍ഷണമായിരു 
ന്നു. ഈ ആകര്‍ഷണം അവരെ നാസി പ്രത ്യയശാസ്ത്രത്തിന്റെ തീധ്രവിശ്വാ 
സികളും നാസി ലക്ഷ്യങ്ങളുടെ പോരാളികളും ആക്കിത്തീര്‍ത്തു. എന്തു 
കൊണ്ട്‌ നാസി പ്രത്യയശാസ്ത്രം മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലെ താഴെത്തട്ടിലുള്ളവര്‍ക്ക്‌ 
ഇത്രമേല്‍ ആകര്‍ഷകമായിത്തീര്‍ന്നു എന്ന ചോദ യത്തിന്റെ ഉത്തരം ആ വര്‍ഗ 
ത്തിന്റെ സാമൂഹിക സ്വഭാവത്തില്‍ തേടേണ്ടതാണ്‌. അവരുടെ സാമുഹിക 
സ്വഭാവം തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തിന്റേതില്‍ നിന്നും മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലെ മേല്‍ത്ത 
ട്ടിലുള്ളവരുടേതില്‍ നിന്നും 1914 ലെ യുദ്ധത്തിനു മുമ്പുള്ള പ്രഭുക്കളുടേ 
തില്‍ നിന്നും കൃത്യമായും വ്യത്യസ്തമായിരുന്നു. മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലെ ഈ 
വിഭാഗത്തിന്‌ ചരിത്രത്തിലൂടനീളം ചില സവിശേഷസ്വഭാവങ്ങള്‍ ഉണ്ടായി 
രുന്നു : ശക്തരോടുള്ള ഇഷ്ടം, ദുര്‍ബലരോടുള്ള വെറുപ്പ്‌, അല്പത്തം, ശത്രു 
ത, അനുകമ്പയിലും പണത്തിലുമുള്ള പിശുക്ക്‌, അടിസ്ഥാനപരമായി അവ 
രുടെ കഠിന്രവതസ്വഭാവം. അവരുടെ ജീവിതവീക്ഷണം ഇടുങ്ങിയതായിരു 
ന്നു. അപരിചിതരെ അവര്‍ സംശയിക്കുകയും വെറുക്കുകയും ചെയ്തു. പരി 
ചയക്കാരുടെ കാര്യങ്ങളില്‍ അവര്‍ ജിജ്ഞാസയുള്ളവരും അസുൂയാലുക്കളും 
ആയിരുന്നു. തങ്ങളുടെ അസൂയയെ ധാര്‍മ്മികരോഷമായി അവര്‍ യുക്തി 
വല്‍ക്കരിക്കുന്നു. അവരുടെ ജീവിതമാകെത്തന്നെ അധിഷ്ഠിതമായിരിക്കു 
ന്നത്‌ സാമ്പത്തികവും മാനസികവുമായ ഇല്ലായ്മയിലായിരുന്നു. 


ഒല 2019 ക്ട്‌ 


മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലെ താഴെത്തട്ടിലുള്ളവരുടെ സാമൂഹികസ്വഭാവം 
തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തിന്റേതില്‍ നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായിരുന്നു എന്നു പറയുന്ന 
തുകൊണ്ട്‌ ഈ സ്വഭാവഘടന തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തില്‍ ഇല്ലായിരുന്നു എന്ന്‌ 
അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നില്ല. എന്നാല്‍, ഈ സ്വഭാവഘടന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലെ താഴെ 
ത്തട്ടിലുള്ളവരുടെ പ്രത്യേകത ആയിരുന്നുവെങ്കിലും തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തിലെ 
ഒരു ന്യൂനപക്ഷം മാത്രമാണ്‌ ഈ സ്വഭാവഘടന അതേമട്ടില്‍ പ്രകടമാക്കിയ 
ത്‌. എന്തായാലും, ഒരു ലക്ഷണം അല്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊരു ലക്ഷണം, അധികാര 
ത്തോടുള്ള വര്‍ദ്ധിതമായ ആദരവും പിശുക്കും പോലുള്ളവ അത്ര തീവ്രമ 
ല്ലാത്ത രൂപത്തില്‍ തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തിലെ മിക്കവരിലും കാണാന്‍ കഴിയും. 
അതേസമയം, വെള്ളക്കോളര്‍ ജോലിക്കാരിലെ വലിയൊരുഭാഗം-ഒരുപക്ഷൌ, 
ബഹുഭൂരിപക്ഷവും-കുത്തക മുതലാളിത്തത്തിന്റെ ഉദയത്തില്‍ പങ്കുവഹി 
ക്കാത്തതും അടിസ്ഥാനപരമായി അതിനാല്‍ ഭീഷണിക്കിരയായതുമായ 
പഴയ മദ്ധ്യവര്‍ഗ ത്തിന്റെ സ്വഭാവഘടനയേക്കാള്‍ കായികാദ്ധ്വാനക്കാരു 
ടെ (പ്രത്യേകിച്ചും വന്‍ഫാക്ടറികളില്‍ പണിയെടുക്കുന്നവരുടെ) സ്വഭാവ 
ഘടനയെയാണ്‌ പ്രകടിപ്പിച്ചത്‌. 


1914 ലെ യുദ്ധത്തിനു വളരെ മുമ്പു തന്നെ താഴ്ന്ന മദ്ധ വര്‍ഗത്തിന്റെ 
സാമൂഹികസ്വഭാവം ഇതേതരത്തില്‍ തന്നെ ആയിരുന്നു എന്നത്‌ വാസ്തവ 
മാണെങ്കിലും യുദ്ധാനന്തര സംഭവങ്ങള്‍, നാസി പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തിലേക്ക്‌ 
ആകര്‍ഷിച്ച ഈ സ്വഭാവങ്ങളെ--അനുസരിക്കാനുള്ള അഭിനിവേശവും അധി 
കാരാസക്തിയും-തീധ്രമാക്കി. 


1918 ലെ ജര്‍മ്മന്‍ വിപ്ലവത്തിനു മുമ്പുള്ള കാലഘട്ടത്തില്‍ത്തന്നെ 
സ്വത്രന്രരായ ചെറു കച്ചവടക്കാരും കൈത്തൊഴില്‍കാരും അടങ്ങുന്ന പഴയ 
മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലെ താഴെത്തട്ടിലുള്ളവരുടെ സാമ്പത്തികനില തകര്‍ച്ചയിലാ 
യിരുന്നു. എന്നാല്‍, അവര്‍ക്ക്‌ പ്രതീക്ഷയറ്റിരുന്നില്ല. അവരുടെ നിലനില്‍പ്പിന്‌ 
അനുകൂലമായ കുറച്ചു ഘടകങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു. 


രാജഭരണത്തിന്റെ ആധികാരികത ചോദ്യം ചെയ്യപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. 
രാജഭരണത്തോട്‌ ചാഞ്ഞും താദാത്മ്യം പ്രാപിച്ചുകൊണ്ടും മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലെ 
താഴെത്തട്ടുകാര്‍ സുരക്ഷിതബോധവും ആത്മാരാധനാപരമായ അഭിമാനബോ 
ധവും നേടിയെടുത്തു. മതത്തിന്റെയും പരമ്പരാഗത ധാര്‍മ്മികതയുടെയും 
ആധികാരികതയുടെ വേരുകള്‍ക്ക്‌ അപ്പോഴും നല്ല ഉറപ്പുണ്ടായിരുന്നു. കുടും 
ബത്തിന്‌ അപ്പോഴും ഇളക്കം തട്ടിയിരുന്നില്ല. ശ്രതുതാപരമായ ലോകത്തിലെ 
ഒരു സുരക്ഷിതസ്ഥാനമായിരുന്നു കുടുംബം. തനിക്ക്‌ നിശ്ചിതമായ സ്ഥാന 
മുള്ള സുസ്ഥിരതയുള്ള സാമൂഹിക-സാംസ്കാരിക വ്യവസ്ഥയിലാണ്‌ 
താനെന്ന തോന്നല്‍ വ്ൃക്തിക്കുണ്ടായിരുന്നു. നിലവിലെ അധികാരികളോ 
ടുള്ള കൂറും വിധേയത്വവും അവന്റെ ആത്മപീഡ്മനത്വരയ്ക്കുള്ള തൃപ്തിക 
രമായ പരിഹാരമായിരുന്നു. എന്നിരിക്കിലും സ്വയം കീഴടങ്ങലിന്റേതായ അറ്റ 
ങ്ങളിലേയ്ക്കൊന്നും പോകാതെ സ്വന്തം വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ പ്രാധാന്യത്തെ 


ലാം പി 
ടട 


1. 


ക്കുറിച്ചുള്ള ബോധം അവന്‍ നിലനിര്‍ത്തി. ഒരു വ്യക്തി എന്ന നിലയിലുള്ള 
സുരക്ഷിതത്വത്തിന്റെയും അക്രമോത്സുകതയുടെയും ഇല്ലായ്മയെ താന്‍ 
സ്വയം സമര്‍പ്പിച്ച അധികാരസ്ഥാനങ്ങളുടെ ശക്തിയാല്‍ അവന്‍ പരിഹരിച്ചു. 


ചുരുക്കത്തില്‍, സ്വാഭിമാനബോധവും ആപേക്ഷികമായ സുരക്ഷി 
തത്വവും നല്‍കുന്ന്രത ദൃദ്ദമായിരുന്നു അപ്പോഴും അവന്റെ സാമ്പത്തികനി 
ല. മാത്രമല്ല, വ്യക്തിപരമായ നിലയ്ക്ക്‌ സ്വയം നല്‍കാന്‍ കഴിയാത്ത അധി 
കസുരക്ഷിതത്വം അവനു നല്‍കാന്‍ കഴിയുന്നത്ര ശക്തമായിരുന്നു അവന്‍ 
ചാരി നിന്നിരുന്ന അധികാരസ്ഥാനങ്ങള്‍. 


ഈ സാഹചര്യത്തെ യുദ്ധാനന്തര കാലഘട്ടം വലിയൊരളവില്‍ മാറ്റി. 
ആദ്യമായി, പഴയ മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ സാമ്പത്തികാധഃപതനം അതിവേഗ 
ത്തില്‍ പോയി. 1923ല്‍ ഉച്ചസ്ഥായിയില്‍ എത്തിയ, നിരവധി വര്‍ഷത്തെ 
അദ്ധ്വാനത്തിലൂടെ സ്വരൂപിച്ചവയെ മുഴുവന്‍ തുടച്ചുനീക്കിയ പണപ്പെരുപ്പം 
ഈ അധഃപതനത്തെ ത്വരിപ്പിച്ചു. 1924 മുതല്‍ 1928 വരെയുള്ള കാലത്ത്‌ സാമ്പ 
ത്തിക പുരോഗതി ഉണ്ടാവുകയും മദ്ധ വര്‍ഗത്തിലെ താഴെത്തട്ടിലുള്ളവര്‍ക്ക്‌ 
പ്രതീക്ഷ നല്‍കുകയും ചെയ്തപ്പോള്‍ 1929 നു ശേഷമുള്ള സാമ്പത്തിക 
മാന്ദ്യം ഈ നേട്ടങ്ങളെയെല്ലാം തുടച്ചുനീക്കി. പണപ്പെരുപ്പത്തിന്റെ കാലഘ 
ട്ടത്തിലെന്നപോലെ തൊഴിലാളികളുടെയും ഉപരിവര്‍ഗത്തിന്റെയും ഇട 
യില്‍പ്പെട്ട്‌ ഞെരിഞ്ഞ മദ്ധ്യവര്‍ഗം ഏറ്റവും നിസ്സഹായരായ വിഭാഗവും 
തന്മൂലം കഠിനമായി ബാധിക്കപ്പെട്ടവരുമായിരുന്നു. 


എന്നാല്‍, ഈ സാമ്പത്തികഘടകങ്ങള്‍ക്കു പുറമെ സാഹചര യത്തെ 
വഷളാക്കിയ മനഃശാസ്ത്രപരമായ പ്രശ്‌നങ്ങളും ഉണ്ടായിരുന്നു. യുദ്ധത്തിലെ 
പരാഭ്ഭയവും രാജഭരണത്തിന്റെ തകര്‍ച്ചയും അവയിലൊന്നായിരുന്നു. മനഃ 
ശാസ്ത്രപരമായി പറയുകയാണെങ്കില്‍, പെറ്റി ബൂര്‍ഷ്വ അവന്റെ അസ്തി 
ത്വത്തെ പടുത്തുയര്‍ത്തിയിരുന്നത്‌ രാജഭരണത്തിന്റെയും ഭരണകുടത്തി 
ന്റെയും ശക്തമായ അടിത്തറയിലായിരുന്നു. അവയുടെ പരാജയം അവന്റെ 
ജീവിതത്തിന്റെ അടിത്തറയെ തകര്‍ത്തു. കൈസര്‍ പരസ്യമായി പരിഹസി 
ക്കപ്പെടുമ്പോള്‍, ഉദ്യോഗസ്ഥന്‍മാര്‍ ആക്രമിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍, ഭരണകൂടം 
അതിന്റെ രൂപം മാറ്റി കാബിനറ്റ്‌ മന്ത്രിമാരായി ചുവപ്പന്‍ കലാപകാരികളെ 
യും പ്രസിഡന്റായി ജീനിയുണ്ടാക്കുന്നവനെയും സ്വീകരിക്കുമ്പോള്‍ ഈ 
ചെറിയ മനുഷ്യന്‌ എന്തില്‍ വിശ്വാസം അര്‍പ്പിക്കാനാകും ? ഈ സ്ഥാപന 
ങ്ങളുമായെല്ലാം തന്നെ കീഴാളരീതിയില്‍ അവന്‍ താദാത്മ യഠ (്രാപിച്ചിരുന്നു. 
ഇപ്പോള്‍ അവയെല്ലാം പോയിക്കഴിഞ്ഞതിനാല്‍ ഇനി അവന്‍ എവിടേയ്ക്കു 
പോകും? പണപ്പെരുപ്പവും സാമ്പത്തികവും മനഃശാസ്ര്രപരവുമായ ഒരു 
പട: വഹിച്ചിരുന്നു. അത്‌ പിശുക്കിന്റെ തത്ത്വത്തിനും ഭരണകൂടത്തിന്റെ പ്രാമാ 
ണികതയ്ക്കും എതിരായ കനത്ത (പഹരമായിരുന്നു. ധാരാളം ചെറു സന്തോ 
ഷങ്ങളെ ത്യജിച്ചുകൊണ്ട്‌ നിരവധി വര്‍ഷങ്ങളിലൂടെ സ്വരൂപിച്ച പണം തന്റേ 
തല്ലാത്ത കാരണത്താല്‍ നഷ്ടപ്പെടുകയാണെങ്കില്‍ പണം സ്വരൂപിച്ചുവയ്ക്കു 


ഒ്ലുണ്‍െ്‌ 2019 ക്‌ 


ന്നതില്‍ എന്താണ്‌ അര്‍ത്ഥമുള്ളത്‌? ഭരണകൂടം തന്നെ അതിന്റെ നോട്ടുക 
ളിലും കടപ്പര്രങ്ങളിലും അച്ചടിച്ചുവച്ചിട്ടുള്ള വാഗ്ദാനങ്ങളെ ലംഘിക്കു 
മ്പോള്‍ ആരുടെ വാഗ്ദാനങ്ങളെയാണ്‌ ഒരാള്‍ക്ക്‌ ഇനി വിശ്വസിക്കാനാകുക? 

യുദ്ധാനന്തരം താരെത്തട്ടിലുള്ള മദ്ധ വര്‍ഗത്തിന്റെ സാമ്പത്തികനില 
മാത്രമല്ല, സാമൂഹികാന്തസ്സും ക്ഷയിക്കുകയുണ്ടായി. യുദ്ധത്തിനു മുമ്പുള്ള 
കാലത്ത്‌ താന്‍ ഒരു തൊഴിലാളിയേക്കാള്‍ മെച്ചപ്പെട്ടവനാണ്‌ എന്ന്‌ ഒരാള്‍ക്കു 
സ്വയം തോന്നിയിരുന്നു. വിപ്ലവാനന്തരം തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തിന്റെ അന്തസ്സ്‌ 
ഗണനീയമായി ഉയര്‍ന്നു. തല്‍ഫലമായി, താഴ്ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ അന്തസ്സ്‌ 
ആപേക്ഷികമായി താഴോട്ടുപോയി. താഴെയുള്ളവരെ അവജ്ഞയോടെ 
നോക്കിക്കാണുക എന്നത്‌ എക്കാലത്തും ചെറുകിട കച്ചവടക്കാരുടെയും 
അവരെപ്പോലുള്ളവരുടെയും ജീവിതത്തിലെ ശക്തമായ സ്വത്തുക്കളില്‍ 
ഒന്നായ പ്രത്യേക അവകാശമായിരുന്നു. തൊഴിലാളികളുടെ അന്തസ്സ്‌ ഉയര്‍ന്ന 
തോടെ അവര്‍ക്ക്‌ അവജ്ഞയോടെ നോക്കാന്‍ ആരുമില്ലാതായിത്തീര്‍ന്നു. 


ഈ ഘടകങ്ങള്‍ക്കു പുറമെ, മദ്ധ്യവര്‍ഗ സുരക്ഷിതത്ത്വത്തിന്റെ അവ 
സാനത്തെ കോട്ടയായ കുടുംബവും തകര്‍ന്നിരുന്നു. ഒരുപക്ഷെ, മറ്റു രാജ്യ 
ങ്ങളേക്കാള്‍ ജര്‍മ്മനിയില്‍ യുദ്ധാനന്തര സംഭവവികാസങ്ങള്‍ പിതാവിന്റെ 
അധികാരത്തെയും പഴയ മദ്ധ്യവര്‍ഗ ധാര്‍മ്മികതയെയും പിടിച്ചുകുലുക്കി 
യിരുന്നു. യുവതലമുറ തങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇഷ്ടമുള്ളപോലെ പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. തങ്ങ 
ളുടെ പ്രവര്‍ത്തികള്‍ക്കു മാതാപിതാക്കളുടെ അംഗീകാരമുണ്ടോ ഇല്ലയോ 
എന്നൊന്നും അവര്‍ നോക്കിയില്ല. ഈ സംഭവവികാസത്തിന്റെ കാരണങ്ങള്‍ 
ഇവിടെ വിശദമായി ചര്‍ച്ചചെയ്യാന്‍ പറ്റാത്തത്ര സമ്മിശ്രവും സങ്കീര്‍ണ്ണവു 
മാണ്‌. ചിലതു മാത്രം ഇവിടെ ഞാന്‍ സൂചിപ്പിക്കാം. 


രാജഭരണത്തെയും ഭരണകൂടത്തെയും പോലുള്ള അധികാരത്തിന്റെ 
പഴയ സാമൂഹികചിഹ്നങ്ങളുടെ തകര്‍ച്ച വ്യക്തികളായ അധികാരിക 
ളുടെ-മാതാപിതാക്കളുടെ സ്ഥാനത്തെ ബാധിക്കുകയുണ്ടായി. യുവതല 
മുറയോട്‌ മാതാപിതാക്കള്‍ ബഹുമാനിക്കാന്‍ പഠിപ്പിച്ച ഈ അധികാരസ്ഥാ 
നങ്ങള്‍ ദുര്‍ബലമാണെന്ന്‌ തെളിയിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ മാതാപിതാക്കളുടെയും 
അന്തസ്സും അധികാരവും കൂടി നഷ്ടപ്പെടുന്നു. മറ്റൊരു ഘടകം കൂടി ഉണ്ടാ 
യിരുന്നു : മാറിയ സാഹചര്യങ്ങളില്‍-പ്രത്യേകിച്ചും, പണപ്പപെരുപ്പം-പഴയ 
തലമുറ പരി്രാന്തരാവുകയും പുതിയ സാഹചര്യങ്ങളോടു പൊരുത്തപ്പെ 
ടാന്‍ മിടുക്കരായ യുവതലമുറയേക്കാള്‍ വിഷമിച്ചു. അങ്ങനെ യുവതലമുറ 
തങ്ങള്‍ വയസ്സായവരേക്കാള്‍ ഉയര്‍ന്നവരാണെന്നു കരുതി അവരെയും അവ 
രുടെ ഉപദേശങ്ങളെയും ഗൌരവമായി കണക്കിലെടുക്കാതായി. കൂടാതെ, 
മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ സാമ്പത്തികത്തകര്‍ച്ച തങ്ങളുടെ കുട്ടികളുടെ സാമ്പത്തി 
കഭാവിയുടെ സഹായികളെന്ന മാതാപിതാക്കളുടെ സാമ്പത്തികപങ്കിനെയും 
ഇല്ലാതാക്കി. 


ടവ ദ്ഥാക്വാലവിച്‌ 
പം 


താഴ്‌ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലെ പഴയ തലമുറയില്‍ രോഷവും അസാംതൃ 
പ്തിയും വര്‍ദ്ധിച്ചുവെങ്കിലും അവര്‍ നിഷ്ക്രിയരായിരുന്നു. പുതിയ തലമുറ 
യാകട്ടെ പ്രവര്‍ത്തനോത്സുകരായിരുന്നു. തങ്ങളുടെ മാതാപിതാക്കള്‍ക്കുണ്ടാ 
യിരുന്നതു പോലെയുള്ള സ്വതന്ത്രമായ സാമ്പത്തികാസ്തിത്വത്തിന്റെ അടി 
സ്ഥാനം നഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്നതിനാല്‍ അവരുടെ സാമ്പത്തികനില വഷളായിരു 
ന്നു. വിദഗ്ദ്ധ തൊഴിലുകളുടെ വിപണി നിറഞ്ഞതിനാല്‍ വൈദ്യനായോ 
വക്കീലായോ ജീവിതമാര്‍ഗംതേടാനുള്ള സാദ്ധ്യതയും വിരളമായിരുന്നു. 
തങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇപ്പോള്‍ ലഭിക്കുന്നതിനേക്കാള്‍ കൂടുതല്‍ ലഭിക്കാന്‍ അര്‍ഹത 
യുണ്ടെന്ന്‌ യുദ്ധത്തില്‍ പോരാടിയവര്‍ വിചാരിച്ചു-പ്രത്യേകിച്ചും, നിരവധി 
യുവ ഓഫീസര്‍മാര്‍. തികച്ചും സ്വാഭാവികമായി അധികാരം പ്രയോഗിക്കു 
ന്നതും ആജ്ഞാപിക്കുന്നതും ശീലമാക്കിയിരുന്ന അവര്‍ക്ക്‌ ഗുമസ്തന്‍മാരും 
സഞ്ചാരവ്യാപാരിയുമായി മാറുന്നത്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളാനായില്ല. 


വര്‍ദ്ധിച്ചുവരുന്ന ഈ സാമൂഹിക അസംതൃപ്തി ദേശീയ സോഷ്യ 
ലിസത്തിന്റെ ഒരു പ്രധാന ഉറവിടമായി മാറിയ ഒരു കാഴ്ചപ്പാടിലേയ്ക്കു 
നയിച്ചു : പഴയ മദ്ധ ൃവര്‍ഗത്തിന്റെ സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ വിധി 
യെക്കുറിച്ച്‌ ബോധവാന്‍മാരാകുന്നതിനു പകരം അവര്‍ തങ്ങളുടെ വിധിയെ 
രാഷ്ട്രത്തെ ആസ്പദമാക്കി ബോധപൂര്‍വ്വം ചിന്തിച്ചു. ദേശീയമായ പരാജ 
യവും വേഴ്‌സായി ഉടമ്പടിയും സാമൂഹികമായ യഥാര്‍ത്ഥ അസംതൃ 
പ്തിയുടെ കാരണങ്ങളെ മാറ്റിച്ചുമത്താനുള്ള ചിഹ്നങ്ങളായി മാറി. 1918 ലെ 
വിജയികളുടെ ജര്‍മ്മനിയോടുള്ള പെരുമാറ്റം നാസിസത്തിന്റെ ഉദയത്തിനുള്ള 
മുഖ്യ കാരണങ്ങളില്‍ ഒന്നാണ്‌ എന്ന്‌ നിരന്തരം പറയപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ഈ 
പ്രസ്താവനയ്ക്ക്‌ ഒരു വിശേഷണം ആവശ്യമാണ്‌. ബഹുഭൂരിപക്ഷം 
ജര്‍മ്മന്‍കാരും ഈ സമാധാന ഉടമ്പടി അന്യായമാണ്‌ എന്നാണ്‌ കരുതിയ 
ത്‌. വേഴ്സായി ഉടമ്പടിയോട്‌ മദ്ധ്യവര്‍ഗം കടുത്ത രോഷമാണ്‌ പ്രകടിപ്പിച്ച 
തെങ്കില്‍, തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തിനിടയില്‍ അത്ര രോഷമൊന്നും ഉണ്ടായിരു 
ന്നില്ല. തൊഴിലാളിവര്‍ഗം പഴയ ഭരണത്തെ എതിര്‍ത്തുവരുകയായിരുന്നു. 
യുദ്ധത്തിലെ നഷ്ടം അവരെ സംബന്ധിച്ച്‌ ആ ഭരണത്തിന്റെ പരാജയമായി 
രുന്നു. തങ്ങള്‍ ധീരമായി പൊരുതി എന്നും ലജ്ജിക്കാന്‍ കാരണമൊന്നും 
ഇല്ലെന്നും അവര്‍ കരുതി. അതേസമയം, രാജഭരണത്തിന്റെ പരാജയത്താല്‍ 
മാത്രം സാദ്ധ്യമാകുമായിരുന്ന വിപ്ലവത്തിന്റെ വിജയം അവര്‍ക്ക്‌ സാമ്പത്തി 
കവും രാഷ്ട്രീയവും മാനവികവുമായ നേട്ടങ്ങള്‍ നല്‍കി. വേഴ്‌സായ്‌ ഉടമ്പ 
ടിക്കെതിരായ അമര്‍ഷത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനം താഴ്ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിലായിരു 
ന്നു. ദേശീയമായ ഈ അമര്‍ഷം സാമൂഹികമായ അപകര്‍ഷതയെ ദേശീയ 
അപകര്‍ഷതയായി പ്രക്ഷേപിക്കുന്ന ഒരു യുക്തിവല്‍ക്കരണമായിരുന്നു. 

ഈ പ്രക്ഷേപം ഹിറ്റലറുടെ വ്യക്തിപരമായ വികാസത്തില്‍ വളരെ 
(പ്രകടമാണ്‌. താഴ്‌ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ ഒരു മാതൃകാ പ്രതിനിധിയായിരുന്നു 
അയാള്‍-അവസരങ്ങളോ ഭാവിയോ ഇല്ലാത്ത ഒരു നിസ്സാരന്‍. ഒരു ്രഷ്ടന്റെ 
ജീവിതം അയാള്‍ തീയ്രമായി അനുഭവിച്ചു. യാവ്ൃവനത്തില്‍ താന്‍ ആരുമല്ലാ 
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ത്തവനും അിറയപ്പെടാത്തവനും ആയിരുന്നു എന്ന്‌ ആത്മകഥയില്‍ അദ്ദേഹം 
പലവട്ടം പറയുന്നുണ്ട്‌. പക്ഷെ, ഇത്‌ അടിസ്ഥാനപരമായി അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സാമൂഹിക സ്ഥാനത്താല്‍ ആയിരുന്നുവെങ്കിലും അദ്ദേഹം അതിനെ ദേശീയ 
ചിഹ്നങ്ങളില്‍ യുക്തിവല്‍ക്കരിക്കുകയാണ്‌ ഉണ്ടായത്‌. 


സാമ്രാജ്യത്തിന്‌ വെളിയില്‍ ജനിച്ചതിനാല്‍ ദേശീയമായെന്നപോലെ 
സാമൂഹികമായി അത്ര ബഹിഷ്കരിക്കപ്പെട്ടതായി അദ്ദേഹത്തിന്‌ അനുഭവ 
പ്പെട്ടില്ല. എല്ലാ പുര്രന്‍മാര്‍ക്കും തിരികെപോകാന്‍ കഴിയുന്ന മഹത്തായ 
ജര്‍മ്മന്‍ സദ്രമാജ്യം അദ്ദേഹത്തിന്‌ സാമൂഹികാന്തസ്സിന്റെയും സുരക്ഷിത 
ത്വത്തിന്റെയും ചിഹ്നമായിത്തീര്‍ന്നു. 


പഴയ മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ അശക്തബോധവും ഉത്കണ്ഠയും സമു 
ഹത്തില്‍നിന്നുള്ള ഒറ്റപ്പെടലും ഈ സാഹചര്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഉറവെടുക്കുന്ന 
നശീകരണവാസനയും മാത്രമായിരുന്നില്ല നാസിസത്തിന്റെ മനഃശാസ്ത്ര 
സ്രോതസ്സ്‌. കര്‍ഷകര്‍ക്ക്‌ നഗരത്തിലെ ഉത്തമര്‍ണ്ണന്‍മാരോട്‌ അമര്‍ഷമുണ്ടാ 
യിരുന്നു. കര്‍ഷകര്‍ അവരില്‍നിന്ന്‌ കടം വാങ്ങിയിരുന്നു. അതേ സമയം, 
ത്രന്തപരമായ മുന്‍കൈ എല്ലാം നഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്ന ഒരു നേതൃത്വത്തിനു കീഴില്‍ 
1918 ലെ ആദ്യ വിജയങ്ങള്‍ക്കു ശേഷം ഉണ്ടായ നിരന്തരമായ രാഷ്രീയ 
പിന്‍മടക്കങ്ങളാല്‍ തൊഴിലാളിവര്‍ഗം കടുത്ത നിരാശയിലും നിരുത്സാഹ 
ത്തിലും ആയിരുന്നു. ജനസംഖ്യയിലെ വലിയൊരു വിഭാഗം, പൊതുവില്‍ 
കുത്തകമുതലാളിത്തത്തിന്റെ സവിശേഷതയായ വ്ൃക്തി നിസ്സാരനും അശ 
ക്തനും ആണെന്ന ബോധത്തിന്റെ പിടിയിലമര്‍ന്നിരുന്നു. 


മേല്‍പ്പറഞ്ഞ മനഃശാസ്ത്രപരമായ സാഹചര യങ്ങള്‍ നാസിസത്തിന്റെ 
“കാരണം"” ആയിരുന്നില്ല. അവ നാസിസത്തിനന്റെ മാനവികമായ അടിസ്ഥാ 
നമായിരുന്നു. അവയില്ലാതെ നാസിസത്തിന്‌ വികസിക്കാന്‍ കഴിയുമായിരു 
ന്നല്ല. പക്ഷെ, നാസിസത്തിന്റെ ഉദയവും വിജയവും എന്ന മുഴുവന്‍ പ്രതിഭാ 
സത്തെക്കുറിച്ചുളള ഏതൊരു വിശകലനവും മനഃശാസ്ത്രപരം എന്നപോലെ 
സാമ്പത്തികവും രാഷ്ട്രീയവുമായ സാഹചര്യങ്ങളെയും കൃത്യമായി കണ 
ക്കിലെടുക്കണം. സാമ്പത്തികവും രാഷ്ട്രീയവുമായ ഈ പ്രശ്‌നങ്ങളെക്കു 
റിച്ച്‌ ഇവിടെ ചര്‍ച്ച ചെയ്യേണ്ട ആവശ്യമില്ല. എങ്കിലും, നാസിസത്തിന്റെ 
സ്ഥാപനത്തിന്‌ വന്‍വ്യവസായങ്ങളുടെ പ്രതിനിധികളും പകുതി പാപ്പരായ 
ഭൂവുടമകളും നല്‍കിയ പങ്കിനെക്കുറിച്ച്‌ വായനക്കാരനെ ഓര്‍മ്മിപ്പിക്കാവു 
ന്നതാണ്‌. അവരുടെ പിന്തുണയില്ലാതെ ഹിറ്റ്ലര്‍ക്ക്‌ ഒരിയ്ക്കലും വിജയി 
ക്കാനാകുമായിരുന്നില്ല. മനഃശാസ്ത്രപരമായ ഘടകങ്ങളേക്കാള്‍ സാമ്പ 
ത്തിക താല്‍പര്യങ്ങളിലാണ്‌ അവരുടെ പിന്തുണ വേരുറച്ചു നിന്നിരുന്നത്‌. 
നിലവിലുള്ള സാമൂഹിക സ്ര്രദായത്തോട്‌ അതൃപ്തിയുണ്ടായിരുന്ന ഗ്രൂപ്പു 
കളെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന സോഷ്യലിസ്റ്റുകളും കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകളുമായ 
നാല്‍പ്പതു ശതമാനം വരുന്ന പ്രതിനിധികളും ജര്‍മ്മന്‍ മുതലാളിത്തത്തിന്റെ 
അതിശക്തരായ പ്രതിനിധികളെ കഠിനമായി എതിര്‍ക്കുന്ന ഒരു വര്‍ഗത്തെ 


പം പ 
പ. 


പ്രതിനിധീകരിച്ച വലിയൊരു ഭാഗം നാസി പ്രതിനിധികളും അടങ്ങുന്ന പാര്‍ല 
മെന്റിനെയാണ്‌ ഈ സ്വത്തുടമാവര്‍ഗത്തിന്‌ 'നേരിടേണ്ടിയിരുന്നത്‌. തങ്ങളുടെ 
സാമ്പത്തിക താല്‍ച്ചര ൃയങ്ങള്‍ക്കെതിരായ്‌ ( വണതകളെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന 
(ഭൂരിപക്ഷം ' അടങ്ങുന്ന ഒരു പാര്‍ലമെന്റ്‌ അങ്ങനെ അവര്‍ക്ക്‌ "അപ്കട്കര്‍ 
പ തോന്നി. ജനാധിചത്യം പ്രവര്‍ത്തികുന്നില്ല എന്ന്‌ അവര്‍ പറഞ്ഞ്‌. 

തവത്തില്‍, ജനാധിപത്യംനന്നായി (വ്ര്ത്തില്ലു എന്ന്‌ ഒരാള്‍ക്‌ ല്‌ 


'യാം. ജര്‍മ്മന്‍ ജനസംഖ്യയിലെ വൃത്യ സ്ത വര്‍ഗങ്ങളുടെ രാത്ര ങ്ങളുടെ 
മില ലം 


ലം 


0 മായിരുന്ന ത യ്‌ പാര്‍ലമെന്റ്‌: ഇ 


നി 


ടയും  (ര്‍മ്മ യിലെ റ 


കാരം നാസി ദ്യ: 


വ്വി3൨ 


യ പ ജര്‍മ്മന്‍ ( വ്യവ 
റ്റ അതിശക്തരാ വിഭാഗങ്ങളുടെ താല്‍പര്യങ്ങളെ പോഷിപ്പി 
ന്നാ ിസം എന്നത്‌ യുദ്ധാനന്തര ജര്‍മ്മന്‍ സാരമാജ്യ 


4 


രാജഭരണം പരാജ യപ്പെട്ടിടത്ത്‌ ആരു 


സത്തെ റിപ്പബ്ലിക്ക്‌ ത 


സ്സ്പ്പെടുത്താതെ മൂ ട്ടു നയിക്കുകയ: ണുണ്ടായര), 


ന്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ പല. വായനക്കാരുടെയും മനസ്സില്‍ ഒരു ,്പോദ; യ 
ഉണ്ടായിരിക്കും ; എങ്ങനെ ഒരാള്‍ക്ക്‌ നാസ സത്തിന്റെ മനഃശാസ്ത്രപരമായ, 
അടിത്തറ പഴയ മദ്ധ വര്‍ഗമാണ്‌ എന്ന പ്രസ്താവനയെ ജര്‍മ്മന്‍ സാ്ര്മാജ്യവാ 
ദത്തിന്റെ താല്‍പര്യങ്ങളിലാണ്‌ നാസിസം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ എന്ന പ്രസ്താ 
വനയുമായി പൊരുത്തപ്പെടുത്താന്‍ കഴിയും? മുതലാളിത്തത്തിന്റെ ഉദയ 
കാഘട്ടത്തില്‍ നഗര മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ പങ്കുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ചോദ്യത്തിന്റ്‌ 
നല്‍കിയ ഉത്തരം തന്നെയാണ്‌ തത്ത്വത്തില്‍ ഈ ചോദ്യത്തിനുള്ള ഉത്തര 
വും. യുദ്ധാനന്തര കാലഘട്ടത്തില്‍ മദ്ധ്യവര്‍ഗമായിരുന്നു. പ്രതേകിച്ചും 
താഴ്‌ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗം- കുത്തക മുതലാളിത്തത്തിന്റെ ഭീഷണി നേരിട്ടിരുന്നത്‌. 
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അവരുടെ ഉത്കണ്ഠയും അതിന്‍ഫലമായുള്ള വിരോധവും വളരുകയുമു 
ണ്ടായി. അവര്‍ പരിഭ്രാന്തരാവുകയും വിധേയരാവാനും അശക്തര്‍ക്കുമേല്‍ 
ആധിപത്യം പുലര്‍ത്താനുമുള്ള ത്വര അവരില്‍ നിറയുകയും ചെയ്തു. ഈ 
വികാരങ്ങളെ തങ്ങളുടെ സ്വന്തം താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
ഒരു ഭരണ്രക്രമത്തിനു വേണ്ടി തികച്ചും വ്യത്യസ്തരായ മറ്റാരു വര്‍ഗം 
ഉപയോഗപ്പെടുത്തി. ഹിറ്റ്ലര്‍ അതിനു പറ്റിയ ഫലപ്രദമായ ഉപകരണമാ 
ണെന്നു തെളിയിക്കപ്പെട്ടു. താഴ്‌ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്‌ വൈകാരികമായും സാമൂ 
ഹികമായും സ്വയം താദാത്മ്യം (പാപിക്കാന്‍ കഴിയുന്ന, വെറുപ്പും അമര്‍ഷ 
വുമുള്ള ഒരു പെറ്റിബൂര്‍ഷ്വയുടെ സ്വഭാവവിശേഷങ്ങളും ജര്‍മ്മന്‍ വ്യവസാ 
യികളുടെയും ഭൂപ്രഭുക്കളുടെയും താല്‍പര്യങ്ങളെ സേവിക്കാന്‍ തയ്യാറുള്ള 
ഒരു അവസരവാദിയുടെയും സ്വഭാവവിശേഷങ്ങളും ഹിറ്റ്ലറില്‍ ഒത്തു 
ചേര്‍ന്നിരുന്നു. തുടക്കത്തില്‍ അദ്ദേഹം പഴയ മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ മിശിഹയാ 
യാണ്‌ നടിച്ചത്‌. ഡിപ്പാര്‍ട്ടുമെന്റല്‍ സ്റ്റോറുകളെ ഇല്ലാതാക്കുമെന്നും ബാങ്കിങ്ങ്‌ 
മൂലധനത്തിന്റെ ആധിപത്യത്തെ തകര്‍ക്കുമെന്നുമെല്ലാം അദ്ദേഹം വാഗ്ദാനം 
ചെയ്തു. രേഖകള്‍ വേണ്ട്ര്ത വ്യക്തമാണ്‌. ഈ വാഗ്ദാനങ്ങള്‍ ഒരിക്കലും 
നടപ്പാക്കപ്പെട്ടില്ല. എന്നാലും, അതൊരു പ്രശ്നമായില്ല. നാസിസത്തിന്‌ 
ഒരുകാലത്തും സത്യസന്ധമായ രാഷ്ട്രീയമോ സാമ്പത്തിക തത്ത്വങ്ങളോ 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. നാസിസത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്ത്വം തന്നെ അതിന്റെ മാലി 
കമായ അവസരവാദമാണ്‌ എന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കേണ്ടത്‌ ആവശ്യമാണ്‌. സാധാ 
രണഗതിയില്‍ പണമോ അധികാരമോ നേടാന്‍ സാദ്ധ്യതയില്ലാത്ത ആയിര 
ക്കണക്കിനു പെറ്റി ബൂര്‍ഷ്ചകള്‍ നാസി ഉദ്യോഗവൃന്ദത്തിലെ അംഗങ്ങളെന്ന 
നിലയില്‍ ഇപ്പോള്‍ സമ്പത്തിന്റെയും അന്തസ്സിന്റെയും വലിയൊരു ഭാഗം 
തങ്ങളുമായി പങ്കുവയ്ക്കാന്‍ ഉപരിവര്‍ഗത്തെ നിര്‍ബന്ധിച്ചു എന്നതയിരുന്നു 
കാര്യം. ജൂതന്‍മാരില്‍നിന്നും രാഷ്ട്രീയ എതിരാളികളില്‍നിന്നും എടുത്തു 
മാറ്റിയ ജോലികള്‍ നാസി യ്യ്ത്രത്തിലെ അംഗങ്ങളല്ലാത്ത മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ 
നല്‍കപ്പെട്ടു. ബാക്കിയുള്ളവര്‍ക്ക്‌ അധികം ഭക്ഷണമൊന്നും ലഭിച്ചിരുന്നില്ല 
ങ്കിലും “ അഭ്യാസ്പ്രകടനങ്ങള്‍”” ലഭിച്ചു. ക്രൂരതയില്‍ ആനന്ദം അനുഭവിപ്പി 
ക്കുന്ന ഇത്തരം അഭ്യാസപ്രകടനങ്ങളും മറ്റു മനുഷ്യവംശങ്ങളേക്കാള്‍ 
തങ്ങള്‍ ഉല്‍കൃഷ്ടരാണ്‌ എന്ന ബോധം നല്‍കുന്ന ഒരു പ്രത്യയശാസ്ത്രവും 
(്രദാനം ചെയ്ത വൈകാരിക സംതൃപ്തിക്ക്‌, തങ്ങളുടെ ജീവിതം 
സാമ്പത്തികമായും സാംസ്‌കാരികമായും ദരിദ്രമായിരുന്നു എന്ന വസ്തു 
തയെ കുറച്ചുകാലത്തേയ്ക്കെങ്കിലും മറച്ചുപിടിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞു. 


പ്രധാനമായും മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തിന്റെ അധഃപതനവും കുത്തക മൂലധ 
നത്തിന്റെ വളരുന്ന അധികാരവും പോലുള്ള സാമൂഹികവും സാമ്പത്തിക 
വുമായ ചില മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആഴത്തിലുള്ള മനഃശാസ്ത്രപരമായ ഫലം ഉണ്ടാ 
യിരുന്നു എന്ന്‌ നാം കാണുകയുണ്ടായി. ഈ ഫലങ്ങള്‍ ഒരു രാഷ്ര്രീയ 
പ്രത്യയ ശാസ്ത്രത്താല്‍ വര്‍ദ്ധിതമാകുകയോ ര്രമപ്പെടുത്തപ്പെടുകയോ 
ചെയ്തു -പതിനാറാം നൂറ്റാണ്ടിലെ മതപരമായ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്താല്‍ എന്ന 
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പോലെ. അങ്ങനെ ഉദയം ചെയ്ത മനഃശാസ്ത്ര ശക്തികള്‍ ആ വര്‍ഗത്തിന്റെ 
യഥാര്‍ത്ഥ സാമ്പത്തിക താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്കെതിരായ ദിശയിലേയ്ക്ക്‌ ഫലപ്ര 
ദമായി നീങ്ങി. നാസിസം താഴ്‌ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തെ മനഃശാസ്ത്രപരമായി 
ഉയര്‍ത്തെഴുന്നേല്‍പ്പിച്ചപ്പോള്‍ തന്നെ അവരുടെ പഴയ സാമൂഹിക-സാമ്പ 
ത്തിക നിലയെ തകര്‍ക്കുന്നതില്‍ പങ്കാളികളാകുകയായിരുന്നു. നാസിസം 
അതിന്റെ വൈകാരികോര്‍ജ്ജങ്ങളെ ജര്‍മ്മന്‍ സാ്രാജ്യത്വവാദത്തിന്റെ സാമ്പ 
ത്തികവും രാഷ്ട്രീയവുമായ ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടിയുള്ള പോരാട്ടത്തിലെ 
പ്രധാന ശക്തിയാക്കി ഉപയോഗപ്പെടുത്തി. തുടര്‍ന്നു വരുന്ന പേജുകളില്‍ 
ഹിറ്റ്ലറുടെ വ്യക്തിത്വത്തെയും പ്രബോധനങ്ങളെയും കുറിച്ച്‌ നാം പ്രതിപാ 
ദിക്കും. ഏകശാസനാപരം എന്ന്‌ നാം വിളിക്കുന്ന സ്വഭാവഘടനയുടെ 
ഒരു തീധ്രരൂപത്തെയാണ്‌ നാസി സ്രമ്രദായം പ്രകടമാക്കുന്നത്‌. ജനസംഖ്യ 
യിലെ ഏറെക്കുറെ സമാനമായ സ്വഭാവഘടനയുള്ളവരെ ശക്തമായി 
ആകര്‍ഷിക്കാന്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഇതുമൂലം സാധിച്ചു. 


ഹിറ്റ്‌ലറുടെ ആത്മകഥ ഏകശാസനാസ്വഭാവത്തിന്റെ നല്ലൊരു ചിത്രീ 
കരണമാണ്‌. അതോടൊപ്പം ആ കൃതി നാസിസാഹിത്യത്തെ ഏറെക്കുറെ 
പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നതിനാല്‍ നാസിസത്തിന്റെ മനഃശാസ്ത്രത്തെ വിശകലനം 
ചെയ്യുന്നതിനുള്ള മുഖ്യ സ്രോതസ്സായി ഞാനതിനെ ഉപയോഗിക്കും. 


ഏകശാസനാസ്വഭാവത്തിന്റെ കാതല്‍ എന്നത്‌ ഒരേസമയംതന്നെ 
യുള്ള പരപീഡനത്വരയുടെയും ആത്മപീഡനത്വരയുടെയും സാന്നിദ്ധ്യമാണ്‌ 
എന്ന്‌ വിശദീകരിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ഏറെക്കുറെ നശീകരണവാസനയുമായി 
കൂടിക്കുഴഞ്ഞതും മറ്റൊരു വ്യക്തിക്കുമേല്‍ അനിയ്യന്രിതമായ അധികാരം 
പ്രയോഗിക്കാന്‍ ഉദ്ദേശിക്കൂന്നതുമായ മനോഭാവത്തെയാണ്‌ പരപീഡനത്വ 
രയായി മനസ്സിലാക്കപ്പെടുന്നത്‌. ആത്മപീഡനത്വര എന്നത്‌ അതിശക്തമായ 
ഒരു അധികാരത്തില്‍ സ്വയം അലിഞ്ഞില്ലാതാവാനും അതിന്റെ ശക്തിയിലും 
പ്രതാപത്തിലും പങ്കുചേരാനും ആഗ്രഹിക്കുന്ന മനോഭാവമാണ്‌. പരപീഡ 
നമനോഭാവവും ആത്മപീഡനമനോഭാവവും ഉണ്ടാകുന്നത്‌ ഒറ്റപ്പെട്ട വ്യക്തി 
യുടെ ഒറ്റയ്ക്കു നില്‍ക്കാനുള്ള കഴിവില്ലായ്മയില്‍നിന്നും ഈ ഒറ്റപ്പെടലിനെ 
മറികടക്കുന്നതിനുള്ള സഹജീവിബന്ധത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള അയാളുടെ ആവ 
ശ്യത്തില്‍ നിന്നുമാണ്‌. 


അധികാരത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള പരപീഡനാസക്തി “മീന്‍ കാംഫ്‌ "ല്‍ 
പലതരത്തില്‍ പ്രകടമാകുന്നുണ്ട്‌. പരപീഡനാത്മകതയുടെ സവിശേഷമായ 
രീതിയില്‍ അദ്ദേഹം നിന്ദിക്കുകയും സ്‌നേഹിക്കുകയും ചെയ്ത ജര്‍മ്മന്‍ 
ജനതയുമായുള്ള ഹിറ്റ്ലറുടെ ബന്ധത്തെപ്പോലെത്തന്നെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പരപീഡനത്വരയുടെ ഒരു പ്രധാനഭാഗമായ നശീകരണപ്രവണതകളെ പ്രക 
ടമാക്കുന്ന തന്റെ രാഷ്ര്രീയ എതിരാളികളുമായുള്ള ബന്ധത്തെയും അത്‌ 
വ്ൃയക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. ആധിപതൃത്തിനുകീഴില്‍ ബഹുജനങ്ങള്‍ അനുഭവി 
ക്കുന്ന സംതൃപ്തിയെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം സംസാരിക്കുന്നു. ശക്തന്റെ വിജ 
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യവും ദുര്‍ബലന്റെ ഉന്മൂലനം അഥവാ നിരുപാധികമായ കീഴടങ്ങലുമാണ്‌ 
അവരാഗ്രഹിക്കുന്നത്‌. ദുര്‍ബലനു മേല്‍ ആധിപത്യം പുലര്‍ത്തുന്നതിനേ 
ക്കാളേറെ ശക്തനായ പുരുഷനു കീഴ്പ്പെടുന്ന ഒരു സ്തീയെപ്പോലെ ബഹു 
ജനങ്ങള്‍ ശരണാഗതനേക്കാളേറെ ഭരണാധികാരിയെ സ്‌നേഹിക്കുന്നു. 
ആന്തരികമായി അവര്‍, ലിബറല്‍ സ്വാതന്ത്ര്യം അനുവദിക്കുന്ന സിദ്ധാന്ത 
ത്തേക്കാളേറെ എതിരാളികളെ സഹിക്കാത്ത സിദ്ധാന്തത്തില്‍ വളരെയധികം 
സംതൃപ്തിയനുഭവിക്കുന്നു. പലപ്പോഴും അവര്‍ സ്വാതന്ത്ര്യംകൊണ്ട്‌ എന്തു 
ചെയ്യും എന്ന്‌ അമ്പരക്കുന്നു. തങ്ങള്‍ അനാഥരാക്കപ്പെട്ടു എന്നു പോലും 
അവര്‍ക്കു തോന്നുന്നു. തങ്ങളെ ആത്മീയമായി കിടിലം കൊള്ളിക്കുന്ന അധി 
കപ്രസംഗിത്തരത്തെ അവര്‍ തിരിച്ചറിയുകയോ തങ്ങളുടെ മനുഷ്യ സ്വാത 
ന്ത്രയയങ്ങളുടെ അന്യായമായ വെട്ടിച്ചുരുക്കല്‍ അവരുടെ മനസ്സിലുദിച്ച ഈ 
സിദ്ധാന്തത്തെ ഒരു തരത്തിലും മിത്ഥ്യയാക്കുകയോ ചെയ്യുന്നില്ല." 

പ്രചാരണത്തിലെ കാതലായ ഘടകം എന്ന നിലയില്‍ പ്രാസംഗി 
കന്റെ ഉല്‍കൃഷ്ട ശക്തികൊണ്ട്‌ ശ്രോതാക്കളുടെ ഇച്ഛയെ തകര്‍ക്കുന്ന 
തിനെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം വിവരിക്കുന്നു. തന്റെ സദസ്യരുടെ ശാരീരികമായ 
ക്ഷീണാവസ്ഥ അവരെ എളുപ്പത്തില്‍ വശപ്പെടുത്താന്‍ സഹായിക്കും എന്ന 
തിനാല്‍ അത്‌ വളരെ സ്വാഗതാര്‍ഹമാണ്‌ എന്ന്‌ സമ്മതിക്കാനും അദ്ദേഹം 
മടികാണിക്കുന്നില്ല. രാഷ്ട്രീയ പൊതുയോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഏറ്റവും പറ്റിയ സമയം 
ഏത്‌ എന്ന പ്രശ്‌നത്തെ ചര്‍ച്ചചെയ്തു കൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു : 
മറ്റൊരാളുടെ ഇച്ഛയ്ക്കും അഭിപ്രായത്തിനും വഴിപ്പെടുത്താനുള്ള ഒരു ശ്രമ 
ത്തിനെതിരെ മനുഷ്യരുടെ രാവിലെത്തെയും പകലത്തെയും ഇച്ഛാശക്തി 
ഉയര്‍ന്ന ഈര്‍ജ്ജത്തോടെ കലഹിക്കുന്നതായി തോന്നുന്നു. എന്നാല്‍, വൈകു 
ന്നേരത്ത്‌ ശക്തമായ ഒരു ഇച്ഛയുടെ ആധിപതൃശക്തിക്ക്‌ അവര്‍ വളരെ എളു 
പത്തില്‍ കീഴടങ്ങുന്നു. സത്യത്തില്‍ രണ്ടു വിരുദ്ധശക്തികള്‍ തമ്മിലുള്ള 
ഒരു മല്ലയുദ്ധപ്രകടനമാണ്‌ അത്തരം ഓരോ യോഗവും അവതരിപ്പിക്കുന്ന 
ത്‌. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍, ഉദ്ധതമായ അപ്പോസ്തല സ്വഭാവമുള്ള ഉല്‍കൃഷ്ട 
മായ വാഗ്വൈഭവത്തിന്‌, തങ്ങളുടെ മനസ്സിന്റെയും ഇച്ഛാശക്തിയുടെയും 
ഈര്‍ജ്ജത്തിനുമേല്‍ അപ്പോഴും പൂര്‍ണ്ണനിയ്ന്ത്രണം ഉള്ളവരേക്കാള്‍ വളരെ 
സ്വാഭാവികമായ രീതിയില്‍ ചെറുത്തുനില്‍ക്കാനുള്ള തങ്ങളുടെ ശക്തിയില്‍ 
കുറവ്‌ അനുഭവിക്കുന്ന ആളുകളുടെ ഇച്ഛയെ വളരെ എളുപ്പത്തില്‍ കീഴട 
ക്കാനാകും. 

വിധേയരാവാനുള്ള വാഞ്ഛയെ സൃഷ്ടിക്കുന്ന സാഹചര്യങ്ങളെ 
ക്കുറിച്ച്‌ ഹിറ്റ്ലര്‍ക്കു തന്നെ വ്യക്തമായ ബോധമുണ്ടായിരുന്നു. ഒരു പൊതു 
യോഗത്തില്‍ പങ്കെടുക്കുന്ന വ്യക്തിയുടെ ജീവിതസാഹചര്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
മികച്ച ഒരു വിവരണം അദ്ദേഹം നല്‍കുകയും ചെയുന്നുണ്ട്‌. 


പുതിയ ഒരു പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ അനുയായി ആയി മാറുമ്പോള്‍ ഏകാ 
ന്തത അനുഭവിക്കുകയും ഒറ്റപ്പപടല്‍ ഭയത്തിന്‌ പെട്ടെന്ന്‌ അടിപ്പെടുകയും 


വക ക്ാകാദിച്‌ 
ട്‌ 


നി 


ി 


ചെയ്യുന്ന വ്യക്തിക്ക്‌ പൊതുയോഗങ്ങള്‍ ആവശ്യമാണ്‌. ആ പൊതുയോഗ 
ങ്ങളില്‍ അയാള്‍ ആദ്യമായി, മിക്ക ആളുകള്‍ക്കും ശക്തിയും പ്രോത്സാഹ 
നവും നല്‍കുന്ന വലിയൊരു സമുദായത്തിന്റെ ചിത്രങ്ങള്‍ ഉള്ളിലേയ്ക്കു 
സ്വീകരിക്കുന്നു. താന്‍ വളരെ നിസ്സാരനാണ്‌ എന്ന്‌ തോന്നിപ്പിക്കുന്ന തന്റെ 
ചെറിയ പണിശാലയില്‍ നിന്നോ വന്‍ സ്ഥാപനത്തില്‍ നിന്നോ ആദ്യമായാണ്‌ 
അയാള്‍ പൊതുയോഗത്തിലേക്കു വരുന്നതെങ്കില്‍ അയാളിപ്പോള്‍ സമാന 
മായ ദൃഡ്ജവിശ്വാസങ്ങളുള്ള ആയിരക്കണക്കിന്‌ ആളുകളാല്‍ വലയം ചെയ്യു 
പ്പേട്ടിരിക്കുന്നു...ആള്‍ക്കുട്ട ്രതൃയയനം എന്നു നാം വിളിക്കുന്നതിന്‍റെ മായിക 
സ്വാധീനത്തിന്‌ അയാള്‍ സ്വയം കീഴ്പ്പെടുന്നു. ഗീബല്‍സ്‌ “മൈക്കേല്‍” 
എന്ന തന്റെ നോവലില്‍ ഇതേ മട്ടില്‍ ബഹുജനങ്ങളെ വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌ : 
“അന്തസ്സായി ഭരിക്കപ്പെടുക എന്നതൊഴികെ ജനങ്ങള്‍ മറ്റൊന്നും ആഗ്രഹി 
ക്കുന്നില്ല.” അദ്ദേഹത്തിനു ബഹുജനങ്ങള്‍ എന്നത്‌ “ശില്‍പ്പിക്ക്‌ ശില എന്ന 
തിനേക്കാള്‍ ഏറെയൊന്നുമല്ല. നേതാവും ബഹുജനങ്ങളും ചിത്രകാരനും 
നിറങ്ങളും എന്ന പോലെ ഒട്ടും പ്രശ്‌നമുള്ളതല്ല."” 

തന്റെ വിഷയികള്‍ക്കുമേലുള്ള പരപീഡനത്വരയുള്ള വ്യക്തിയുടെ 
ആശ്രയത്ചത്തെക്കുറിച്ച്‌ മറ്റൊരു പുസ്തകത്തില്‍ ഗീബല്‍സ്‌ കൃത്യമായ 
ഒരു വിവരണം നല്‍കുന്നുണ്ട്‌ : ആരുടെയെങ്കിലും മേല്‍ തനിക്കു അധി 
കാരം ചെലുത്താന്‍ പറ്റാത്ത പക്ഷം അയാള്‍ക്ക്‌ താന്‍ ദുര്‍ബലനും കാമ്പി 
ല്ലാത്തവനും ആണെന്ന്‌ എങ്ങനെയാണ്‌ തോന്നുന്നത്‌, എങ്ങനെയാണ്‌ ഈ 
അധികാരം അയാള്‍ക്കു പുതിയ ബലം നല്‍കുന്നത്‌. ഗീബല്‍സിന്റെ ചിന്താ 
ഗതി ഇങ്ങനെയാണ്‌ : “ചില സമയങ്ങളില്‍ ഒരാള്‍ കടുത്ത മാനസികത്ത 
ഉര്‍ച്ചയുടെ പിടിയിലമരുന്നു. വീണ്ടും ബഹുജനങ്ങള്‍ക്കു മുമ്പിലെത്തുകയാ 
ണെങ്കില്‍ മാത്രമേ അയാള്‍ക്ക്‌ അതിനെ മിറകടക്കാന്‍ കഴിയു. ജനങ്ങളാണ്‌ 
നമ്മുടെ അധികാരത്തിന്റെ ഉറവിടം.” 


നേതൃത്വം എന്ന്‌ നാസികള്‍ വിളിക്കുന്ന ജനങ്ങള്‍ക്കുമേലുള്ള ആ 
പ്രത്യേക തരം അധികാരത്തെക്കുറിച്ചുള്ള വ്യക്തമായ ഒരു വിവരണം ജര്‍മ്മന്‍ 
ലേബര്‍ ഫ്രണ്ടിന്റെ നേതാവായ ലേ നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. നാസി നേതാക്കള്‍ക്ക്‌ 
ആവശ്യമായ ഗുണങ്ങളെക്കുറിച്ചും നേതാക്കളുടെ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ 
ലക്ഷ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചും അദ്ദേഹം എഴുതുന്നു : ഈ മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ നയിക്കാ 
നും നേതാവാകാനും ഉള്ള ഇച്ഛാശക്തിയുണ്ടോ, ഒറ്റവാക്കില്‍, ഭരിക്കാനുള്ള 
ഇച്ചാശക്തിയുണ്ടോ എന്നാണ്‌ നമുക്കറിയേണ്ടത്‌... നമുക്ക്‌ ഭരിക്കുകയും 
അതാസ്വദിക്കുകയും വേണം... കുതിരപ്പുറത്തേറിപ്പോകാന്‍ ഈ മനുഷ്യരെ 
നാം പഠിപ്പിക്കും... ഒരു ജീവിയുടെ മേലുള്ള പൂര്‍ണ്ണമായ ആധിപത്യം അനു 
ഭവവേദ്യമാകുന്നതിനായി. 

വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ ലക്ഷ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ഹിറ്റ്ലറുടെ രൂപ 
വത്കരണത്തില്‍ അധികാരത്തിന്‍മേലുള്ള ഇതേ ഈന്നല്‍ കാണാം. “മറ്റുള്ള 
വരേക്കാള്‍ തികച്ചും ഉല്‍കൃഷ്ടനാണ്‌ എന്ന ബോദ്ധ്യത്തിലേക്കു നയിക്കുന്ന 


ഒണ്‍ 2019 ക്ഷാ 


തരത്തിലായിരിക്കണം കുട്ടികളുടെ മുഴുവന്‍ വിദ്യാഭ്യാസവും വികാസവും”? 
എന്ന്‌ ഹിറ്റ്‌ലര്‍ പറയുന്നു. ച 
എതിര്‍ത്തുനില്‍ക്കാതെ അനീതിയെ സഹിക്കാന്‍ കുട്ടികളെ പഠിപ്പി 
ക്കണം എന്ന്‌ അദ്ദേഹം മറ്റൊരിടത്ത്‌ പറയുന്നത്‌ വായനക്കാരനു വിചിത്ര 
മായി തോന്നില്ല എന്നു ഞാന്‍ പ്രതീക്ഷിക്കുന്നു. ഈ വൈരുദ്ധ്യം അധി 
കാരം സ്ഥാപിക്കാനും വിധേയനാവാനും ഉള്ള പരസ്പരവിരുദ്ധമായ പര 
പീഡന-ആത്മപീഡന ത്വരയുടെ ഒരു സവിശേഷതയാണ്‌. ബഹുജനങ്ങള്‍ക്കു 
മേലുള്ള അധികാരത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള ആഗ്രഹമാണ്‌ പ്രമാണിവര്‍ഗ 
ത്തിലെ അംഗങ്ങളെ-നാസി നേതാക്കന്‍മാര്‍-മുന്നോട്ടു നയിക്കുന്നത്‌. 


മുകളിലെ ഉദ്ധരണികള്‍ കാണിക്കുന്നതുപോലെ ഈ അധികാര 
മോഹം ചില സമയങ്ങളില്‍ ഏതാണ്ട്‌ അമ്പരപ്പിക്കുന്ന നിഷ്കളങ്കതയോടെ 
വെളിപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ബഹുജനങ്ങള്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നത്‌ ഭരിക്കപ്പെടാന്‍ മാത്ര 
മാണ്‌ എന്ന്‌ ഈന്നിപ്പറഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ ചില സമയങ്ങളില്‍ ഈ അധികാര 
മോഹം അത്ര പ്രകോപനപരമല്ലാത്ത രൂപങ്ങളില്‍ (്രകടിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. ചില 
സമയങ്ങളില്‍ ബഹുജനങ്ങളെ പുകഴ്ത്തേണ്ട ആവശ്യവും തന്മൂലം അവ 
രോടുള്ള ദോഷാനുദര്‍ശിയായ അവജ്ഞയും താഴെപ്പറയുന്നപോലുള്ള 
സൂര്രങ്ങളിലേക്കു നയിക്കുന്നു : ആത്മരക്ഷ എന്ന സഹജവാസനയെക്കു 
റിച്ച്‌ പറയുമ്പോള്‍ അത്‌ ആര്യന്മാരില്‍ അതിവിശിഷ്ടമായ രൂപത്തില്‍ 
എത്തിയിട്ടുണ്ട്‌ എന്ന്‌ ഹൈഡര്‍ പറയുന്നു. “എന്തെന്നാല്‍, അയാള്‍ സ്വമേ 
ധയാ തന്റെ അഹംബോധത്തെ സമുദായജീവിതത്തിന്‌ അടിയറവയ്ക്കു 
ന്നു, കാലം ആവശ്യപ്പടുകയാണെങ്കില്‍ അതിനെ ബലിയര്‍പ്പിക്കുകയും ചെയ്യു 
ന്നു.” നാം പിന്നീട്‌ കാണാന്‍ പോകുന്നതുപോലെ ഹൈഡര്‍ക്ക്‌ ആത്മരക്ഷ 
എന്നത്‌ ഏറെക്കുറെ അധികാരത്വര തന്നെയാണ്‌. 


അധികാരത്തെ ആദ്യം ആസ്വദിക്കുന്ന ഒരു കൂട്ടര്‍ “നേതാക്കന്‍മാര്‍?” 
ആണ്‌. അതേസമയം, പരപീഡനസംതൃപ്തി ഒരുതരത്തിലും ബഹുജന 
ങ്ങള്‍ക്കു നിഷേധിക്കപ്പെടുന്നുമില്ല. ജര്‍മ്മനിക്കകത്തെ വംശീയവും രാഷ്ട്ര 
യവുമായ ന്യൂനപക്ഷങ്ങളും ദുര്‍ബലം അഥവാ ക്ഷയോന്മുഖം എന്നു വിവ 
രിക്കപ്പെടുന്ന മറ്റു രാഷ്ട്രങ്ങളും ആണ്‌ ബഹുജനങ്ങളുടെ പരപീഡനവാ 
സന പ്രയോഗിക്കാനുള്ള വസ്തുക്കള്‍. ഹിറ്റ്ലറും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഉദ്യോഗ 
സ്ഥവൃന്ദവും ജര്‍മ്മന്‍ ബഹുജനങ്ങള്‍ക്കുമേലുള്ള അധികാരത്തെ ആസ്വദി 
ക്കുമ്പോള്‍ ബഹുജനങ്ങള്‍ മറ്റു രാഷ്ര്രങ്ങള്‍ക്കുമേലുള്ള അധികാരത്തെ 
ആസ്വദിക്കുവാന്‍ സ്വയം പരിശീലിക്കുകയും ലോകത്തെ അടക്കിവാഴാനുള്ള 
ആവേശത്താല്‍ നയിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 


തന്റെ അല്ലെങ്കില്‍ തന്റെ കക്ഷിയുടെ ലക്ഷ്യം ലോകാധിപത്യമാണ്‌ 
എന്ന കാര്യം വ്യക്തമാക്കുന്നതില്‍ ഹിറ്റ്ലര്‍ മടികാണിക്കുന്നില്ല. സമാധാന 
വാദത്തെ പരിഹസിച്ചുകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു : “തന്നെ ഈ ഗോള 
ത്തിന്റെ ഒരൊറ്റ യജമാനന്‍ ആക്കുന്ന അളവില്‍ ഉയര്‍ന്ന നിലവാരമുള്ള 


പി ല്ഥാക്ഥിക്ച്‌ 
ട്‌ 


മനുഷ്യന്‍ നേരത്തേ തന്നെ ലോകത്തെ കീഴടക്കി വിധേയമാക്കി വച്ചിരി 
ക്കു മ്പോഴെല്ലാം തീര്‍ച്ചയായും, സമാധാനത്തിന്റെയും ദയയുടെയും ഈ 
ആശയം, ഒരുപക്ഷേ, തീര്‍ത്തും നല്ലതാണ്‌.” 

അദ്ദേഹം വീണ്ടും പറയുന്നു : “വംശസങ്കരത്തിന്റേതായ ഈ കാല 
ഘട്ടത്തില്‍ ഒരു രാഷ്ര്രം അതിന്റെ മികച്ച വംശീയഘടകങ്ങളെ പരിപോഷി 
പ്പിക്കുന്നതിന്‌ സ്വയം സമര്‍പ്പിക്കുമ്പോള്‍ ആ രാഷ്ട്രം ഒരുനാള്‍ ലോകത്തി 
ന്റെ യജമാനനായിത്തീരും.” 


ഹിറ്റ്‌ലര്‍ തന്റെ അധികാരമോഹത്തെ യുക്തിവല്‍ക്കരിക്കാനും 
ന്യായീകരിക്കാനും പതിവായി ശ്രമിക്കുന്നുണ്ട്‌. പ്രധാന ന്യായീകരണങ്ങള്‍ 
താഴെ പറയുന്നവയാണ്‌ : മറ്റു ജനങ്ങള്‍ക്കു മേലുള്ള തന്റെ ആധിപത്യം 
അവരുടെ തന്നെ നന്മയ്ക്കും ലോകസംസ്കാരത്തിന്റെ നന്മയ്ക്കുമാണ്‌. 
തന്റെ അധികാരമോഹം പ്രകൃതിയുടെ ശാശ്വതനിയമങ്ങളില്‍ വേരുന്നി 
നില്‍ക്കുന്നു. താന്‍ ഈ നിയമങ്ങളെ അംഗികരിക്കുകയും 
അനുസരിക്കുകയും മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. താന്‍ ഒരു പരമശക്തിയുടെ-ദൈ 
വം, വിധി, ചരിത്രം, (്രകൃതി--ആജ്ഞയ്ക്കനുസരിച്ചാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
ത്‌. ആധിപത്യത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള തന്റെ ശ്രമങ്ങള്‍, തനിക്കും ജര്‍മ്മന്‍ ജന 
തക്കും മേല്‍ ആധിപത്യം നേടാനുള്ള മറ്റുള്ളവരുടെ ശ്രമങ്ങള്‍ക്കെതിരായ 
പ്രതിരോധം മാത്രമാണ്‌. താന്‍ സമാധാനവും സ്വാതന്ത്ര്യവും മാത്രമാണ്‌ 
ആഗ്രഹിക്കുന്നത്‌. 


ആദ്യത്തെ തരത്തിലുള്ള യുക്തിവല്‍ക്കരണത്തിന്റെ ഒരുദാഹരണം 
മന്‍ കാംഫി ലെ താഴെ കൊടുക്കുന്ന ഖണ്ഡികയിലുണ്ട്‌ : “മറ്റു ജനങ്ങള്‍ 
ആസ്വദിച്ചിരുന്നതുപോലെ ജര്‍മ്മന്‍ ജനതക്ക്‌ അതിന്റെ ചരിത്രവികാസത്തില്‍ 
ഈ വര്‍ഗൈക്യം ഉണ്ടായിരുന്നുവെങ്കില്‍ ഒരുപക്ഷേ ജര്‍മ്മന്‍ സാമ്രാജ്യം 
ഇന്ന്‌ ഈ ഭൂഗോളത്തിന്റെ യജമാനത്തി ആകുമായിരുന്നു.” 

കണ്ണിീരൊലിപ്പിക്കുന്ന സമാധാനവാദികളായ ഒപ്പാരിപ്പണി തൊഴിലാ 
ക്കിയ പെണ്ണുങ്ങളുടെ കുരുത്തോലകളുടെ പിന്തുണയാലല്ല, മറിച്ച്‌, ഒരു 
ഉന്നത സംസ്‌കാരത്തെ സേവിക്കാന്‍ ലോകത്തെ നിര്‍ബന്ധിക്കുന്ന അധി 
നായകരുടെ വിജയിക്കുന്ന വാളിനാല്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട ജര്‍മ്മന്‍ ആധിപത്യ 
ത്തിനു ലോകത്തെ സമാധാനത്തിലേയ്ക്കു നയിക്കാന്‍ കഴിയും എന്ന്‌ 
ഹിറ്റ്ലര്‍ കരുതുന്നു. 

തന്റെ ലക്ഷ്യം ജര്‍മ്മനിയുടെ ക്ഷേമം മാത്രമല്ല, തന്റെ പ്രവര്‍ത്തി 
കള്‍ പൊതുവില്‍ നാഗരികതയുടെ ഉത്തമതാല്‍പര്യങ്ങളെ സേവിക്കും എന്ന 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അടുത്തകാലത്തെ ഉറപ്പുകള്‍ ഓരോ പ്രതവായനക്കാരനും 
നന്നായി അറിയാവുന്നതാണ്‌. 

തന്റെ അധികാരമോഹം പ്രകൃതിനിയമങ്ങളില്‍ വേരുന്നിനില്‍ക്കുന്നു 
എന്ന രണ്ടാമത്തെ യുക്തിവല്‍ക്കരണം വെറും യുക്തിവല്‍ക്കരണത്തെ കവി 
ഞ്ഞുപോകുന്നു. പ്രത്യകിച്ച്‌, ഹിറ്റ്ലറുടെ ഡാര്‍വിനിസത്തിന്റെ അപരിഷ്കൃ 


ഒ്ലുണ്‍െ 2019 ക്‌ 


തമായ ജനകീയവല്‍ക്കരണത്തില്‍ പ്രകടമായതുപോലെ അതും ഒരാള്‍ക്കു 
വെളിയിലുള്ള ഒരു ശക്തിക്കു കീഴ്പ്പെടാനുള്ള ആഗ്രഹത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ 
ഉറവെടുക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യസമുദായരൂപീകരണത്തിന്റെ പ്രഥമകാരണം ജീവി 
വര്‍ഗത്തിന്റെ ആത്മരക്ഷാവാസനയില്‍ ആണ്‌ ഹിറ്റ്‌ലര്‍ കാണുന്നത്‌. ഈ 
ആത്മരക്ഷാവാസന ദുര്‍ബലരുടെ മേലുള്ള ആധിപത്യത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള 
ശക്തരുടെ പോരാട്ടത്തിലേക്കും അര്‍ഹതയുള്ളവയുടെ അതിജീവനത്തി 
ലേക്കും നയിക്കുന്നു. ആത്മരക്ഷാവാസനയെ അന്യര്‍ക്കുമേലുള്ള അധികാ 
രവുമായി താദാത്മീകരിക്കുന്നത്‌ “മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ആദ്യകാല 
സംസ്‌കാരം ഇണക്കപ്പെട്ട മൃഗങ്ങളെ കാര്യമായൊന്നും ആശ്രയിച്ചല്ല, മറി 
ച്ച്‌, താഴ്ന്നതരം മനുഷ്യരെ ഉപയോഗപ്പെടുത്തിയാണ്‌ വളര്‍ന്നത്‌” എന്ന 
ഹൈഡറുടെ സങ്കല്‍പത്തില്‍ അദ്ഭുതകരമായ ആവിഷ്കാരം കണ്ടെത്തു 
ന്നുണ്ട്‌. അദ്ദേഹം തന്റെ പരപീഡനവാസനയെ പ്രകൃതിയില്‍ പ്രക്ഷേപിക്കു 
ന്നു. അദ്ദേഹത്തിനു പ്രകൃതി ““സര്‍വ്വജ്ഞാനത്തിന്റെ നിര്‍ദ്ദയയായ രാജ്ഞി” 
യാണ്‌. സംരക്ഷണത്തിന്റേതായ പ്രകൃതിനിയമം അനിവാര്യത എന്ന അതി 
ശക്തമായ നിയമത്താലും ഈ ലോകത്തിലെ ബലവാന്‍മാരുടെയും മികവു 
റ്റവരുടെയും വിജയം എന്ന അവകാശത്താലും ബന്ധിതമാണ്‌ എന്നും 
അദ്ദേഹം കരുതുന്നു. 

അനിയ്യ്ത്രിതമായ മത്സരം എന്ന ലിബറല്‍ സിദ്ധാന്തത്തിനുവേണ്ടി 
“സോഷ്യലിസ്റ്റായ”” ഹിറ്റ്‌ലര്‍ വാദിക്കുന്നു എന്നത്‌ ഈ അപരിഷ്കൃത ഡാര്‍വി 
നിസവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട്‌ നിരീക്ഷിക്കാവുന്ന ഒരു കാര്യമാണ്‌. വിവിധ ദേശീ 
യവാദ വിഭാഗങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള സഹകരണത്തിനെതിരായുള്ള ഒരു വാദ്ര്ര 
തിവാദത്തില്‍ അദ്ദേഹം പറയുന്നു : “ഇത്തരം സഹകരണത്താല്‍ ഈര്‍ജ്ജ 
ത്തിന്റെ സ്വതന്ത്രമായ പ്രവര്‍ത്തനം ബന്ധിക്കപ്പെടുന്നു. മികച്ചതിനെ തിര 
ഞ്ഞെടുക്കാനുള്ള പോരാട്ടം അവസാനിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. തല്‍ഫലമായി, 
ശക്തനും ആരോഗ്യമുള്ളവനുമായ മനുഷ്യന്റെ അനിവാര്യമായ അന്തിമവി 
ജയം എക്കാലത്തേക്കുമായി തടയപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു.” മറ്റൊരിടത്ത്‌ 
ജീവിതവിവേകമായി ഈര്‍ജ്ജത്തിന്റെ സ്വത്ര്രമായ പ്രവര്‍ത്തനത്തെപ്പറ്റി 
അദ്ദേഹം പറയുന്നുണ്ട്‌. 

വാസ്തവത്തില്‍, ഡാര്‍വിന്റെ സിദ്ധാന്തം പരപീഡന-ആത്മപീഡന 
വ്യക്തിത്വത്തിന്റെ വികാരങ്ങളുടെ ഒരു ആവിഷ്കാരമായിരുന്നില്ല. നേരേമ 
റിച്ച്‌, അതിന്റെ നിരവധി അനുയായികള്‍ക്ക്‌ സംസ്‌കാരത്തിന്റെ ഉയര്‍ന്ന ഘട്ട 
ങ്ങളിലേക്ക്‌ മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ തുടര്‍ന്നുള്ള ഒരു പരിണാമത്തിന്റെ 
പ്രതീക്ഷ അതു നല്‍കി. എങ്കിലും, ഹിറ്റ്ലര്‍ക്ക്‌ അത്‌ ഒരേസമയം തന്റെ പര 
പീഡനവാസനയുടെ ആവിഷ്കാരവും ന്യായീകരണവുമായിരുന്നു. തന്റെ 
ഡാര്‍വീനിയന്‍ സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ മനഃശാസ്ത്രപരമായ പൊരുള്‍ അദ്ദേഹം 
ഒട്ടും മറയില്ലാതെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌. ആരുമറിയാത്ത ഒരാളായി മ്യൂണി 
ക്കില്‍ താമസിച്ചിരുന്നപ്പോള്‍ അദ്ദേഹം രാവിലെ അഞ്ചുമണിക്ക്‌ എഴു 
ന്നേല്‍ക്കുമായിരുന്നു. ഒരു ചെറുമുറിയിലുണ്ടായിരുന്ന ചുണ്ടെലികള്‍ക്ക്‌ അപ്പ 
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ക്കഷ്ണങ്ങള്‍ എറിഞ്ഞുകൊടുക്കുകയും ഈ രസകരമായ ജന്തുക്കള്‍ അവ 
യ്ക്കു വേണ്ടി കടിപിടി കൂടുകയും ചെയ്യുന്നതു നോക്കിയിരിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്ന ശീലം അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്നു. ഈ മത്സരം ചെറിയ അള 
വിലുള്ള ഡാര്‍വീനിയന്‍ ജീവിതസമരം ആയിരുന്നു. ഹിറ്റ്‌ലറെ സംബ 
ന്ധിച്ച്‌ ഇത്‌ റോമന്‍ സീസര്‍മാരുടെ കായികാഭ്യാസപ്രകടനങ്ങള്‍ക്കുള്ള 
പെറ്റിബൂര്‍ഷ്വാ പകരംവെയ്പ്പും താന്‍ ഉണ്ടാക്കാന്‍ പോകുന്ന ചരിത്രപര 
മായ അഭ്യാസപ്രകടനങ്ങള്‍ക്കുള്ള ഒരു പ്രാരംഭവുമായിരുന്നു. 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ പരപീഡനവാസനയുടെ അവസാനത്തെ യുക്തി 
വല്‍ക്കരണം, അന്യരുടെ ആക്രമണത്തിനെതിരായ ഒരു പ്രതിരോധം എന്ന 
നിലയിലുള്ള പരപീഡനവാസനയുടെ ന്യായീകരണം ഹിറ്റ്ലറുടെ കൃതിക 
ളില്‍ പലമട്ടില്‍ പ്രകടമാകുന്നുണ്ട്‌. അദ്ദേഹവും ജര്‍മ്മന്‍ ജനതയും എല്ലാ 
യ്പ്പോഴും നിരപരാധികളും ശത്രുക്കള്‍ പരപീഡനത്വരയുള്ള ക്രുരരുമാണ്‌. 
ഈ പ്രചാരണത്തിന്റെ വലിയൊരു ഭാഗം കരുതിക്കൂട്ടിയുള്ള നുണകളാണ്‌. 
എങ്കിലും, ചിത്തര്രമം പിടിപെട്ട്‌ കുറ്റാരോപണങ്ങള്‍ നടത്തുമ്പോഴുള്ള അതേ 
വൈകാരിക “സത്യസന്ധത” യും ഭാഗികമായി അതിനുണ്ട്‌. ഈ കുറ്റാരോ 
പണങ്ങള്‍ എല്ലായ്പ്പോഴും ഒരാളുടെ പരപീഡനവാസനയെ അല്ലെങ്കില്‍ നശീ 
കരണവാസനയെ കണ്ടുപിടിക്കുന്നതിനെതിരെയുള്ള ഒരു പ്രതിരോധം എന്ന 
നിലയിലാണ്‌ വര്‍ത്തിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ഒരു ഫോര്‍മുലയ്ക്ക്‌ അനുസൃതമായാണ്‌ 
അവ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ ; പരപീഡനത്വരയുള്ളത്‌ നിങ്ങള്‍ക്കാണ്‌. ആയതി 
നാല്‍ ഞാന്‍ നിരപരാധിയാണ്‌. ഹിറ്റ്ലറില്‍ ഈ പ്രതിരോധതന്ത്രം അയു 
ക്തികതയുടെ പരകോടിയിലാണ്‌. തന്റെ സ്വന്തം ലക്ഷ്യങ്ങളായി തുറന്നു 
സമ്മതിക്കുന്ന കാര്യങ്ങളെ അദ്ദേഹം തന്റെ എതിരാളികള്‍ക്കുമേല്‍ ആരോ 
പിക്കുന്നു. തന്റെ സ്വന്തം പ്രവര്‍ത്തികളുടെ ഏറ്റവും ന്യായയുക്തമായ ലക്ഷ്യ 
ങ്ങളായി അദ്ദേഹം പറയുന്ന അതേ കാര്യങ്ങളെ അദ്ദേഹം ജൂതന്‍മാരുടെയും 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകളുടെയും ഫ്രഞ്ചുകാരുടെയും മേല്‍ അങ്ങനെ ആരോപിക്കു 
ന്നു. യുക്തിവല്‍ക്കരണത്തിലൂടെ ഈ വൈരുദ്ധ്യത്തെ മറയ്ക്കുന്നതില്‍ 
അദ്ദേഹം ഒട്ടും വേവലാതിപ്പെടുന്നില്ല. സങ്കരവല്‍ക്കരണത്തിലൂടെ വെള്ള 
ക്കാരുടെ വംശത്തെ നശിപ്പിക്കുകയും അങ്ങനെ “വ്യക്തിപരമായി യജമാന 
സ്ഥാനത്തിലേക്കുയരുകയും”” ചെയ്യുക എന്ന ഉദ്ദേശ്യത്തോടെ ജൂതന്‍മാര്‍ 
ഫ്രഞ്ച്‌--ആഫ്രിക്കന്‍ പടകളെ റൈനിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുവന്നതായി അദ്ദേഹം 
കുറ്റമാരോപിക്കുന്നു. തന്റെ വംശത്തിന്റെ അത്യുല്‍കൃഷ്ടമായ ലക്ഷ്യമായി 
അദ്ദേഹം അവകാശപ്പെടുന്ന ഒന്നിന്റെ പേരില്‍ മറ്റുള്ളവരെ അധിക്ഷേപിക്കു 
ന്നതിന്റെ വൈരുദ്ധ്യം ഹിറ്റ്ലര്‍ തീര്‍ച്ചയായും തിരിച്ചറിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. മേധാ 
വിത്വത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള ആര്യന്‍ ത്വരയില്‍ കാണാന്‍ കഴിയുന്ന ആദര്‍ശാ 
ത്മക സ്വഭാവം ജൂതന്‍മാരുടെ ആത്മരക്ഷയ്ക്കു വേണ്ടിയുള്ള സഹജവാസ 
നയില്‍ ഇല്ല എന്നു പറഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം ഈ വൈരുദ്ധ്യത്തെ യുക്തി 
വല്‍ക്കരിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ക്കെതിരെയും ഇതേ കുറ്റാരോപ 
ണങ്ങള്‍ നടത്തപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. അവര്‍ ജര്‍മ്മനിയെ ശ്വാസംമുട്ടിക്കാനും 
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അതിന്റെ ശക്തിയെ അപഹരിക്കാനും ആഗ്രഹിക്കുന്നതായി അദ്ദേഹം ആരോ 
പിക്കുന്നു. “യൂറോപ്യന്‍ മേധാവിത്വത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ഫ്രഞ്ചുത്വരയെ?” 
നശിപ്പിക്കുക എന്ന ആവശ്യത്തിന്‌ അനുകൂലമായ ഒരു വാദം എന്ന നില 
യില്‍ ഈ ആരോപണം ഉന്നയിക്കുമ്പോള്‍ ക്ടൂമന്‍ഷ്യുവിന്റെ (ഒന്നാം 
ലോകമഹായുദ്ധകാലത്തെ ഫ്രഞ്ച്‌ പ്രധാനമ്ര്തി-വിവ.) സ്ഥാനത്ത്‌ താനാ 
യിരുന്നുവെങ്കില്‍ അദ്ദേഹത്തെപ്പോലെ താന്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുമായിരുന്നു എന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം കുറ്റസമ്മതം നടത്തുന്നുണ്ട്‌. 

കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകള്‍ നിഷ്ഠൂരരാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം കുറ്റപ്പെടുത്തുന്നു. 
മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ വിജയത്തിനുകാരണം അതിന്റെ രാഷ്ട്രീയ ഇച്ഛയും 
നിഷ്ഠൂരമായ പ്രവര്‍ത്തികളുമാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം ആരോപിക്കുന്നു. എന്നാല്‍, 
അതേസമയം ഹിറ്റ്‌ലര്‍ പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു : “നിഷ്ഠൂരമായ അധികാരത്തി 
ന്റെയും സമര്‍ത്ഥമായ രാഷ്ര്രീയ ഉദ്ദേശ്യത്തിന്റെയും ഗാഡ്മമായ സഹകര 
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ണത്തിന്റെ അഭാവമാണ്‌ ജര്‍മ്മനി അനുഭവിച്ചത്‌. 


1938 ലെ ചെക്ക്‌ പ്രതിസന്ധിയും ഇപ്പോഴത്തെ യുദ്ധവും ഇതേമട്ടി 
ലുള്ള പല ഉദാഹരണങ്ങളും കൊണ്ടുവന്നിട്ടുണ്ട്‌. അന്യരുടെ അടിച്ചമര്‍ത്ത 
ലിനെതിരായ ഒരു പ്രതിരോധം എന്ന നിലയിലാണ്‌ നാസികള്‍ തങ്ങള്‍ 
നടത്തിയ അടിച്ചമര്‍ത്തലുകളെയെല്ലാം വിശദീകരിച്ചിരുന്നത്‌. ഇത്തരം കുറ്റാ 
രോപണങ്ങള്‍ വെറും കള്ളത്തരങ്ങള്‍ ആയിരുന്നു എന്ന്‌ ഒരാള്‍ക്ക്‌ ഈഹി 
ക്കാം. അവയ്ക്കിപ്പോഴും കൃത്യമായ പ്രചാരണമൂല്യമുണ്ട്‌. ചിത്ത്രഭമം പിടിച്ച 
ഈ കുറ്റാരോപണങ്ങളെ സ്വന്തം സ്വഭാവഘടന മൂലം സ്വീകരിക്കുന്ന ജന 
സംഖ്യയില്‍ ഒരു വിഭാഗം-പ്രത്യേകിച്ച്‌, താഴ്‌ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗം ആ പ്രചാരണ 
ങ്ങളില്‍ വിശ്വസിച്ചിരുന്നു. 


താന്‍ തന്നെ പരസ്യമായി പ്രഖ്യാപിച്ച തരത്തിലുള്ള രാഷ്ട്രീയ 
ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ - ദേശീയസ്വാതന്ത്രയത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള പോരാട്ടം -ഉള്ള 
ആളുകളെക്കുറിച്ച്‌ സംസാരിക്കുമ്പോള്‍ അശക്തരോടുള്ള ഹിറ്റ്‌ലറുടെ 
അവജ്ഞ പ്രത്യേകിച്ചും പ്രകടമാകുന്നുണ്ട്‌. ഒരുപക്ഷേ, ദേശീയ സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തിലുള്ള ഹിറ്റ്ലറുടെ താല്‍പര്യത്തിന്റെ ആത്മാര്‍ത്ഥതയില്ലായ്മ ഏറ്റവും 
കൂടുതല്‍ പ്രകടമാകുന്നത്‌ അശക്തരായ വിപ്ലവകാരികളെ അദ്ദേഹം വുച്ഛിക്കു 
മ്പോഴാണ്‌. മ്യൂണിക്കില്‍ ആദ്യമായി താന്‍ ചേര്‍ന്ന ദേശീയ സോഷ്യലിസ്റ്റു 
കളുടെ ഒരു ചെറു ഗ്രൂപ്പിനെക്കുറിച്ച്‌ വിപരീതാര്‍ത്ഥത്തിലും പുച്ഛത്തോടെയും 
അദ്ദേഹം സംസാരിക്കുന്നുണ്ട്‌. താന്‍ ആദ്യമായി പോയ സമ്മേളനത്തെക്കു 
റിച്ചുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ അഭിപ്രായം ഇതാണ്‌ : “ഭയങ്കരം, ഭയങ്കരം; വളരെ 
മോശപ്പെട്ട രീതിയിലുള്ള സംഘരൂപീകരണമായിരുന്നു അത്‌. ഈ സംഘ 
ത്തിലാണോ ഞാനിപ്പോള്‍ ചേരേണ്ടത്‌? പിന്നെ, പുതിയ അംഗത്വങ്ങളെപ്പറ്റി 
ചര്‍ച്ച നടന്നു. ഞാന്‍ പിടിക്കപ്പെട്ടു എന്നര്‍ത്ഥം.” 


“പരിഹാസ്യമായ ഒരു ചെറു ധര്‍മ്മസ്ഥാപനം” എന്നാണ്‌ അവരെ 
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അദ്ദേഹം വിളിക്കുന്നത്‌. “യഥാര്‍ത്ഥമായ വ്യക്തിഗത പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കുള്ള 
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അവസരം” വാഗ്ദാനം ചെയുന്നു എന്നതു മാത്രമാണ്‌ അതിന്റെ ഒരു മെച്ചം. 
നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന വലിയ കക്ഷികളിലൊന്നിലും താനൊരിക്കലും ചേര്‍ന്നി 
ട്ടില്ല എന്ന്‌ ഹിറ്റ്‌ലര്‍ പറയുന്നു. ഈ മനോഭാവം അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്വഭാവ 
ത്തിന്റെ സവിശേഷത തന്നെയാണ്‌. താണതും ദുര്‍ബലവും ആണെന്നു താന്‍ 
കരുതിയ ഒരു സംഘത്തില്‍ നിന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ തുടങ്ങേണ്ടതുണ്ടായിരു 
ന്നു. നിലവിലെ അധികാരത്തോട്‌ പൊരുതുകയോ തന്റെ ഒപ്പമുള്ളവരോടു 
മത്സരിക്കുകയോ ചെയ്യേണ്ടതുള്ള ഒരു സംഘത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ധീര 
തയും മുന്‍കൈയും ഉത്തേജിക്കപ്പെടുമായിരുന്നില്ല. ഇന്ത്യന്‍ വിപ്ലവകാരിക 
ളെക്കുറിച്ച്‌ എഴുതുമ്പോള്‍ അശക്തരായവരെക്കുറിച്ചുള്ള ഇതേ അവജ്ഞ 
അദ്ദേഹം കാണിക്കുന്നുണ്ട്‌. മറ്റ്‌ ആരെക്കാളും തന്റെ സ്വന്തം ഉദ്ദേ 
ശ്യങ്ങള്‍ക്കായി ദേശീയസ്ധാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ മുദ്രാവാക്യം ഉപയോഗിച്ച ഇതേ 
മനുഷ്യനു അശക്തരായിരുന്നവരും ശക്തമായ ബ്രിട്ടീഷ്‌ സാമ്രാജ്യത്തെ 
ആക്രമിക്കാന്‍ ധൈര്യം കാണിച്ചവരുമായ അത്തരം വിപ്പവകാരികളോട്‌ അവ 
ജഞ്യല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമല്ല ഉള്ളത്‌. ഹിറ്റ്ലര്‍ പറയുന്നു : ചില ഏഷ്യന്‍ ഫക്കീ 
റുകളേയോ മറ്റോ ഓര്‍ക്കുന്നു. ഒരുപക്ഷേ, അവരില്‍ ചിലര്‍ യഥാര്‍ത്ഥ 
“സ്വാത്ര്്ര്യ പോരാളികള്‍” ആണെന്നു ഞാന്‍ കരുതുന്നു. യൂറോപ്പിലുട 
നീളം ഓടിക്കൊണ്ടിരിക്കുകയായിരുന്നു അവര്‍. ബ്രിട്ടീഷ്‌ സാദ്രമാജ്യം ഇന്ത്യ 
യില്‍ തകര്‍ച്ചയുടെ വക്കിലാണ്‌ എന്ന്‌ വിവരമുള്ളവരെപ്പോലും തെറ്റിദ്ധരി 
പ്പിക്കുകയായിരുന്നു അവര്‍...എന്തായാലും ഇന്ത്യന്‍ കലാപകാരികള്‍ ഒരി 
ക്കലും അതു നേടില്ല... അംഗവിഹീനരുടെ ഒരു കൂട്ടത്തിന്‌ ശക്തമായ ഒരു 
ഭരണകൂടത്തെ ഉലയ്ക്കുക എന്നത്‌ തീര്‍ത്തും അസാദ്ധ്യമായ ഒരു കാര്യമാ 
ണ്‌... അവര്‍ വംശീയമായി താഴ്ന്നവരാണ്‌ എന്ന കാര്യം എനിക്ക്‌ അിറവു 
്ളതിനാല്‍ “മര്‍ദ്ദിത രാഷ്ട്രങ്ങള്‍” എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന ഈ രാഷ്ട്രങ്ങ 
ളുടെ ഭാഗധേയവുമായി എന്റെ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ഭാഗധേയത്തെ ഞാന്‍ ബന്ധി 
പ്ലിക്കില്ല. 

ശക്തരോടുള്ള സ്‌നേഹവും അശക്തരോടുള്ള വെറുപ്പും പരപീഡക 
-ആത്മപീഡക വ്യക്തിത്വത്തിന്റെ സവിശേഷതയാണ്‌. ഹിറ്റ്ലറുടെയും അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ അനുയായികളുടെയും രാഷ്ട്രീയ നടപടികള്‍ ഇക്കാര്യം വിശദ 
മാക്കുന്നുണ്ട്‌. മയത്തോടെ പെരുമാറിക്കൊണ്ട്‌ നാസികളെ “പ്രീണിപ്പിക്കാന്‍” 
കഴിയുമെന്ന്‌ റിപ്പബ്ളിക്കന്‍ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ കരുതി. എന്നാല്‍, അവരെ പ്രീണി 
പ്പിക്കുന്നതില്‍ അവര്‍ പരാജയപ്പെടുക മാത്രമല്ല, അവര്‍ കാണിച്ച അധൈ 
രൃവും അശക്തിയും നാസികളില്‍ വെറുപ്പുളവാക്കുകയും ചെയ്തു. ഹിറ്റ്ലര്‍ 
വെയ്മര്‍ റിപ്പബ്ലിക്കിനെ വെറുത്തു. കാരണം അതു ദുര്‍ബലമായിരുന്നു. വ്യാവ 
സായികവും സൈനികവുമായ നേതാക്കളോട്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ആരാധനയാ 
യിരുന്നു. കാരണം അവര്‍ക്ക്‌ ശക്തിയുണ്ടായിരുന്നു. വ്യവസ്ഥാപിതവും ശക്ത 
വുമായ അധികാരത്തോട്‌ അദ്ദേഹം ഒരിയ്ക്കലും ഏറ്റുമുട്ടിയില്ല. എന്നാല്‍, 
അടിസ്ഥാനപരമായി അശക്തരാണെന്നു താന്‍ കരുതിയ വിഭാഗങ്ങള്‍ക്കെ 


ഹിറ്റ്ലറുടെയും മുസ്സോളിനിയുടെയും “വിപ്ലവം? നിലവിലുള്ള അധി 
കാരത്തിന്റെ സംരക്ഷണത്തിനു കീഴിലാണ്‌ നടന്നത്‌. അവര്‍ക്ക്‌ ഏറ്റവും ഇഷ്ട 
പ്പെട്ട വസ്തുക്കള്‍ സ്വയം രക്ഷിക്കാന്‍ കഴിവില്ലാത്ത ആളുകളായിരുന്നു. 
മറ്റു പല ഘടകങ്ങള്‍ക്കൊപ്പം മനഃശാസ്ത്രപരമായ ഈ ബോധമാണ്‌ ബ്രിട്ട 
നോടുള്ള ഹിറ്റ്ലറുടെ മനോഭാവത്തെ നിര്‍ണ്ണയിച്ചത്‌ എന്ന്‌ ഒരാള്‍ക്കു കരു 
താന്‍ പോലും കഴിയും. ബ്രിട്ടന്‍ ശക്തമാണ്‌ എന്ന്‌ താന്‍ കരുതിയ കാല 
ത്തോളം അദ്ദേഹം ബ്രിട്ടനെ സ്‌നേഹിക്കുകയും ആരാധിക്കുകയും ചെയ്തു. 
(്രിട്ടനോടുള്ള ഈ സ്നേഹം അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുസ്തകത്തില്‍ പ്രകടമാകു 
ന്നുണ്ട്‌. മ്യൂണിക്കിനു മുമ്പും പിമ്പുമുള്ള ബ്രിട്ടീഷ്‌ നിലയുടെ ദ൪ബല യത്തെ 
തിരിച്ചറിഞ്ഞപ്പോള്‍ സ്നേഹം വെറുപ്പിലേക്കും അതിനെ നശിപ്പിക്കാനുള്ള 
ആഗ്രഹത്തിലേക്കും മാറി. ഈ വീക്ഷണകോണില്‍ നിന്നു നോക്കുമ്പോള്‍, 
ഹിറ്റ്ലറെപ്പോലുള്ള ഒരു വ്യക്തിത്വത്തിനു പ്രീണനം സൌഹൃദമല്ല, മറിച്ച്‌ 
വെറുപ്പാണ്‌ ഉളവാക്കുക. 

ഹിറ്റ്ലറുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തിലെ പരപീഡനവശത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
ഇതുവരെ നമ്മള്‍ പറഞ്ഞു. അധീശത്വ (ള്‍്ധഥഥഠന്ദ്ന്൦) വ്യക്തിത്വത്തെക്കു 
റിച്ച്‌ ചര്‍ച്ച ചെയ്തപ്പോള്‍ നാം കണ്ടതുപോലെ പരപീഡനവശത്തെപ്പോലെ 
ആത്മപീഡനവശവും ഇവിടെയുണ്ട്‌. നിസ്സഹായരായ ആളുകള്‍ക്കുമേല്‍ 
അധികാരം നേടാനുള്ള ആഗ്രഹത്തോടൊപ്പം അപ്രതിരോദ്ധ്യവും അതിശ 
ക്തവുമായ ഒരു അധികാരത്തിനു കീഴടങ്ങാന്‍, അഹത്തെ ഉന്മൂലനം ചെയ്യാ 
ന്‍ ഉള്ള ആഗ്രഹം ഇവിടെയുണ്ട്‌. നാസി പ്രത ൃയശാസ്ത്രത്തിന്റെയും പ്രയോ 
ഗത്തിന്റെയും ഈ ആത്മപീഡനവശം ബഹുജനങ്ങളുടെ കാര്യത്തില്‍ വളരെ 
വ്യക്തമാണ്‌. വ്യക്തി ഒന്നുമല്ല, വ്യക്തിയെ കണക്കിലെടുക്കുന്നില്ല എന്ന്‌ 
അവരോടു വീണ്ടും വീണ്ടും പറയുന്നു. വ്യക്തി തന്റെ വൈയക്തികമായ 
തുച്ഛതയെ അംഗീകരിക്കണം, ഒരു ഉന്നത അധികാരത്തില്‍ സ്വയം അലിയ 
ണം, എന്നിട്ട്‌ ഈ ഉന്നത അധികാരത്തിന്റെ ശക്തിയിലും പ്രതാപത്തിലും 
പങ്കുകൊണ്ട്‌ അഭിമാനിക്കണം. ആശയവാദത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തന്റെ നിര്‍വ്വ 
ചനത്തില്‍ ഹിറ്റ്‌ലര്‍ ഈ ആശയം വ്യക്തമായി പ്രകടിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌ : 
““അധികാരത്തിന്റെയും ശക്തിയുടെയും പ്രത്യേകാവകാശത്തെ സ്വമേധയാ 
വകവച്ചുകൊടുക്കുന്നതിലേക്കു മനുഷ്യരെ നയിച്ച്‌ പ്രപഞ്ചത്തെ മുഴുവന്‍ 
രൂപപ്പെടുത്തുന്ന ആ ക്രമത്തിലെ ഒരു ധൂളിയാക്കി അവരെ മാറ്റാന്‍ 
ആശയവാദത്തിനു മാത്രമേ കഴിയൂ.” 

സമാനമായ ഒരു നിര്‍വ്വചനം ഗീബല്‍സ്‌ സോഷ യലിസത്തെക്കുറിച്ചു 
നല്‍കുന്നുണ്ട്‌ : “ഒരു സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ ആകുക എന്നത്‌ ഞാന്‍ എന്നതിനെ 
നിങ്ങള്‍ എന്നതില്‍ സമര്‍പ്പിക്കുകയാണ്‌; സോഷ്യലിസം എന്നത്‌ വ്യക്തിയെ 
സമഷ്ടിയ്ക്കു ബലിയര്‍പ്പിക്കുകയാണ്‌.”” 

ഹിറ്റ്ലറുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ വ ്യക്തിയെ ബലിയര്‍പ്പിക്കുന്നതും ധൂളി 
യാക്കി ചുരുക്കുന്നതും വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌ വ്യക്തിയുടെ അഭിപ്രായത്തിനും 


റാ പ്‌ ദ്വാകാഥ്ിച്ച്‌ 
ടട 


ദള 


താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്കും സന്തോഷത്തിനും ഉള്ള അവകാശത്തെ പരിത്യ 
ജിക്കലാണ്‌. “വ്യക്തി തന്റെ വ്യക്തിപരമായ അഭിപ്രായത്തെയും താല്‍പര്യ 
ങ്ങളെയും പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നത്‌ പരിത്യജിക്കുന്ന”” ഒരു രാഷ്ദ്രീയസംഘ 
ടനയുടെ സാരാംശമാണ്‌ ഈ പരിത്യാഗം. അദ്ദേഹം “നിസ്വാര്‍ത്ഥത” യെ 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നു. “തങ്ങളുടെ സ്വന്തം സന്തോഷത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള വേട്ട 
യില്‍ ജനങ്ങള്‍ കൂടുതലായി സ്വര്‍ഗത്തില്‍നിന്നു നരകത്തിലേക്കു പതി 
ക്കുന്നു എന്ന്‌ അദ്ദേഹം പഠിപ്പിക്കുന്നു. തന്റെ അഹത്തില്‍ ഉറച്ചുനില്‍ക്കാതി 
രിക്കാന്‍ പഠിപ്പിക്കുക എന്നതാണ്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. ന്യായമായി 
കുറ്റപ്പെടുത്തുമ്പോള്‍ മാത്രമല്ല നിശ്ശൂബ്ദനായിരിക്കാന്‍ കുട്ടി സ്കൂളില്‍ പഠി 
ക്കേണ്ടത്‌, ആവശ്യമെങ്കില്‍ അനീതിയെ നിശ്ശബ്ദമായി സഹിക്കാനും അവന്‍ 
പഠിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌.” 

തന്റെ ആത്യന്തിക ലക്ഷ്യം സംബന്ധിച്ച്‌ അദ്ദേഹം എഴുതുന്നു : 
“നായ്ക്കളെയും കുതിരകളെയും പൂച്ചകളെയും മെച്ചപ്പെട്ട രീതിയില്‍ പ്രജ 
നനം നടത്തുന്നതില്‍ ശ്രദ്ധചെലുത്തുന്നതു വിട്ട്‌ മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ അഭി 
വൃദ്ധിയില്‍ ശ്രദ്ധിക്കുന്ന ഒരു ഉല്‍കൃഷ്ടയുഗത്തെ സാദ്ധ്യമാക്കുന്നതില്‍ 
വംശാധിഷ്ഠിത രാഷ്ട്രത്തിലെ വംശീയ ജീവിതവീക്ഷണം അവസാനം വിജ 
യിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. ഒരാള്‍ അറിഞ്ഞുകൊണ്ടും നിശ്ശൂബ്ദമായും പരിത്യജിക്കു 
ന്നതും മറ്റൊരാള്‍ സന്തോഷത്തോടെ നല്‍കുകയും സമര്‍പ്പിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്ന ഒരു യുഗം.” 

ഈ വാക്യം ഏറെക്കുറെ അദ്ഭുതമുളവാക്കുന്നതാണ്‌. “അറിഞ്ഞു 
കൊണ്ടും നിശ്ശൂബ്ദമായും പരിതൃജിക്കുന്ന”” ഒരു തരം വ്യക്തിയെക്കുറിച്ചുള്ള 
വിവരണത്തിനുശേഷം അതിനെതിരായ തരത്തിലുള്ള, ഒരുപക്ഷെ, നയി 
ക്കുകയും ഉത്തരവാദിത്തം ഏറ്റെടുക്കുകയും ചെയ്യുന്ന തരത്തിലുള്ള വ്യക്തി 
യെക്കുറിച്ച്‌ വിവരിക്കും എന്ന്‌ ഒരാള്‍ പ്രതീക്ഷിക്കും. എന്നാല്‍, അതിനു 
പകരം ത്യജിക്കാനുള്ള കഴിവിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ “മറ്റു” തരത്തിലുള്ള 
വ്യക്തികളെ ഹിറ്റ്ലര്‍ നിര്‍വചിക്കുന്നത്‌. “നിശ്ശബ്ദമായ പരിതൃജിക്കലും”” 
“സന്തോഷത്തോടെയുള്ള സമര്‍പ്പണവും"” തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം മനസ്സി 
ലാക്കുക എന്നത്‌ വിഷമകരമാണ്‌. ഒരു അനുമാനത്തിനു ഞാന്‍ ശ്രമിക്കുക 
യാണെങ്കില്‍, വിധേയരാവുന്ന ജനസാമാന്യത്തെയും ഭരിക്കുന്ന ഭരണാധി 
കാരിയയും തമ്മില്‍ വേര്‍തിരിച്ചു കാണാന്‍ ഹിറ്റ്‌ലര്‍ വാസ്തവത്തില്‍ ഉദ്ദേ 
ശിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ എന്നു ഞാന്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. എന്നാല്‍, ചില സമയങ്ങളില്‍ 
അദ്ദേഹം തന്റെയും വരേണ്യരുടെ യും അധികാരത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള 
പരസ്യമായി സമ്മതിക്കുമ്പോള്‍ മിക്കപ്പോഴും അതിനെ നിഷേധിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
ഈ വാചകത്തില്‍ അദ്ദേഹം കാര്യങ്ങള്‍ തുറന്നു പറയാന്‍ ആഗ്രഹിക്കു 
ന്നില്ല. ആയതിനാല്‍, ഭരിക്കാനുള്ള ആഗ്രഹത്തെ “സന്തോഷത്തോടെ 
നല്‍കാനും സമര്‍പ്പിക്കാനും"” ഉള്ള ആഗ്രഹംകൊണ്ടു പകരം വയ്ക്കുന്നു. 


ആത്മനിഷേധത്തിന്റെയും ത്യാഗത്തിന്റെയുമായ തന്റെ തത്വ 
ശാസ്ത്രം, തങ്ങളുടെ സാമ്പത്തിക സാഹചര്യം മൂലം യാതൊരു സന്തോ 


7 ക്‌ 


ഷവവും ഇല്ലാത്തവരെ ഉദ്ദേശിച്ചിട്ടുള്ളതാണ്‌ എന്ന്‌ ഹിറ്റ്‌ലര്‍ വ്യക്തമായി 
അംഗീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഓരോ വ്യക്തിക്കും വ്യക്തിപരമായി സന്തോഷം 
സാദ്ധ്യമാക്കുന്ന ഒരു സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥ സൃഷ്ടിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം ആഗ്ര 
ഹിക്കുന്നില്ല; തന്റെ ആത്മനശീകരണത്തിന്റെ സുവിശേഷത്തില്‍ വിശ്വസി 
പ്പിക്കാന്‍ ഉതകുന്ന തരത്തില്‍ ബഹുജനങ്ങളുടെ ദാരിദ്ര്യത്തെത്തന്നെ 
ചൂഷണം ചെയ്യാനാണ്‌ അദ്ദേഹം ആഗ്രഹിക്കുന്നത്‌. 


ഒട്ടും മറയില്ലാതെ അദ്ദേഹം പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു : “തങ്ങളുടെ വ്യക്തി 
പരമായ ജീവിതത്തിനു ലോകത്തിന്റ ഉന്നതമായ ഭാവിയെ അര്‍ത്ഥമാക്കാന്‍ 
കഴിയാത്ത വിധത്തില്‍ പരമ ദരിദ്രരായവരുടെ ആ മഹാസൈന്യത്തിലേയ്ക്കു 
നാം തിരിയുന്നു...” സ്വയംബലിയെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ പ്രഖ്യാപനത്തിന്‌ ഒരു 
ഉദ്ദേശ്യമുണ്ട്‌ : ബഹുജനങ്ങള്‍ സ്വയം തൃജിച്ച്‌ നേതാവിന്റെ അധികാരത്തി 
നുവേണ്ടിയുള്ള ആഗ്രഹത്തിനു സമര്‍പ്പിച്ച്‌ “ജീവിതം” സാക്ഷാത്കരിക്കണം. 
പക്ഷെ, ഈ ആത്മപീഡനത്ചര ഹിറ്റ്‌ലറില്‍ത്തന്നെ കാണാം. അദ്ദേഹം കീഴ്പ്പെ 
ടുന്ന ഉന്നതമായ ശക്തി ദൈവം, വിധി, അനിവാര്യത, ചരിത്രം, പ്രകൃതി 
ആണ്‌. വാസ്തവത്തില്‍, അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഈ പദങ്ങള്‍ക്കൊക്കെ ഏതാണ്ട്‌ 
ഒരേ അര്‍ത്ഥമാണ്‌ ഉള്ളത്‌. തടുക്കാന്‍ കഴിയാത്തത്ര ശക്തമായ അധികാര 
ത്തിന്റെ ചിഹ്നങ്ങളാണവ. എന്റെ ജന്മസ്ഥലമായി വിധി ബ്രോണോ അം 
ഇന്‍ നെ നാമനിര്‍ദ്ദേശം ചെയ്തത്‌ എന്നെ സംബന്ധിച്ച്‌ സൌഭാഗ്യമായിരുന്നു 
എന്നു പറഞ്ഞുകൊണ്ടാണ്‌ അദ്ദേഹം ആത്മകഥ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. ജര്‍മ്മന്‍ 
ജനങ്ങളാകെ ഒരു രാഷ്ട്രത്തില്‍ ഐക്യപ്പെടണം എന്ന്‌ അദ്ദേഹം തുര്‍ന്നു 
പറയുന്നു. എന്തെന്നാല്‍, അപ്പോള്‍ മാത്രമേ അവര്‍ക്കെല്ലാവര്‍ക്കും കൂടി 
ഈ രാഷ്ട്രം വളരെ ചെറുതായിത്തീരുമ്പോള്‍ ഭൂപ്രദേശങ്ങള്‍ ആര്‍ജ്ജി 
ക്ഴാനുള്ള ധാര്‍മ്മികാവകാശം അനിവാര്യത അവര്‍ക്കു നല്‍കും. 


അദ്ദേഹത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ 1914-18 ലെ യുദ്ധത്തിലെ പരാജയം 
“ദൈവം നല്‍കിയ അര്‍ഹിക്കുന്ന ശിക്ഷയാണ്‌.” മറ്റു വംശങ്ങളുമായി കൂടി 
ക്കലരുന്ന രാഷ്ട്രങ്ങള്‍ “ദൈവേച്ചയ്ക്ക്‌ എതിരായ പാപമാണ്‌.” “പ്രപഞ്ച 
(്രഷ്ടാവിനാല്‍”” കല്‍പ്പിക്കപ്പെട്ടതാണ്‌ ജര്‍മ്മനിയുടെ ദൌത്യം. സ്വര്‍ഗം ജന 
ങ്ങളേക്കാള്‍ ശ്രേഷ്ഠമാണ്‌. എന്തെന്നാല്‍, ജനങ്ങളെ വിഡ്ഡികളാക്കാനാ 


കും, പക്ഷെ, “സ്വര്‍ഗത്തെ കൈക്കൂലിയിലൂടെ വശത്താക്കാനാവില്ല." 


ദൈവം, ഈശ്വരേച്ഛ, വിധി എന്നിവയേക്കാളേറെ ഹിറ്റ്ലറെ ആകർഷി 
ക്കുന്ന ശക്തി പ്രകൃതി ആയിരിക്കാനാണു സാദ്ധ്യത. മനുഷ്യനുമേലുള്ള 
ആധിപത്യത്തിനു പകരം പ്രകൃതിക്കുമേല്‍ ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കാനുള്ള 
(്രവണതയായിരുന്നു കഴിഞ്ഞ നാന്നൂറു വര്‍ഷത്തെ ചരിത്രവികാസം. അതേ 
സമയം, ഒരാള്‍ക്കു മനുഷ്യനെ ഭരിക്കാന്‍ കഴിയും; ഭരിക്കുകയും വേണം; 
എന്നാല്‍, പ്രകൃതിയെ ഭരിക്കാന്‍ കഴിയില്ല--ഇതാണ്‌ ഹിറ്റ്ലര്‍ ശഠിക്കുന്നത്‌. 
മൃഗങ്ങളെ മെരുക്കിയെടുത്തുകൊണ്ടല്ല, മറിച്ച്‌ താഴ്ന്നതരം ജനങ്ങള്‍ക്കുമേല്‍ 
ആധിപത്യം നേടിക്കൊണ്ടാണ്‌ മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ചരിധ്രം ആരംഭിക്കു 


പിടി ലാകാഥിച്‌ 
ടാ 


ി 


ന്നത്‌ എന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ വാക്കുകള്‍ ഞാന്‍ മുമ്പ്‌ ഉദ്ധരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മനു 
ഷ്യനു പ്രകൃതിയെ കീഴടക്കാനാകും എന്ന ആശയത്തെ അദ്ദേഹം പരിഹ' 
സിക്കുന്നു. തങ്ങള്‍ പ്രകൃതിയെ കീഴടക്കുന്നവരായി മാറും എന്നു വിശ്വസി 
ക്കുന്നവരെ ഒരു ആശയം അല്ലാതെ അതിന്‌ അവരുടെ കയ്യില്‍ മറ്റൊരാ 
യുധവും ഇല്ല എന്ന്‌ അദ്ദേഹം കളിയാക്കുന്നു. മനുഷ്യന്‍ പ്രകൃതിക്കു 
മേല്‍ ആധിപത്യം പുലര്‍ത്തുന്നില്ല, പക്ഷെ, (പകൃതിയുടെ കുറച്ചു നിയമ 
ങ്ങളും രഹസ്യങ്ങളും അറിയുന്നതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ മനുഷ്യന്‍ ആ 
അറിവില്ലാത്ത മറ്റു ജീവികളുടെ യജമാനസ്ഥാനത്തിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ന്നിട്ടുണ്ട്‌ 
എന്ന്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു. ഇവിടെയും അതേ ആശയം തന്നെ നാം 
കാണുന്നു : പ്രകൃതി എന്നത്‌ നാം കീഴ്പ്പെടേണ്ട മഹാശക്തിയാണ്‌; എന്നാല്‍, 
ജീവികളാകട്ടെ നാം ആധിപത ൬൦ പുലര്‍ത്തേണ്ടവയും. 


അധീശത്വ വ യക്തിത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനമായി നാം മുമ്പേ വിവരിച്ച 
രണ്ടു (പവണതകളെ ഹിറ്റ്‌ലറുടെ കൃതികളില്‍ നിന്ന്‌ എടുത്തു കാണിക്കാന്‍ 
ഞാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ : മനുഷ്യര്‍ക്കുമേല്‍ അധികാരം സ്ഥാപിക്കാനുള്ള 
ആസക്തിയും അപ്രതിരോധ്യമായ ഒരു ബാഹ്ൃയശക്തിക്കു കീഴടങ്ങാനുള്ള 
തീധ്വാഭിലാഷവും. ഹിറ്റ്ലറുടെ ആശയങ്ങള്‍ ഏറെക്കുറെ നാസി പാര്‍ട്ടിയുടെ 
(പ്രത്യയശാസ്ത്രവുമായി പൊരുത്തമുള്ളതാണ്‌. തന്റെ പുസ്തകത്തില്‍ ആവി 
ഷ്കരിച്ച ആശയങ്ങള്‍ നാസി പാര്‍ട്ടിക്ക്‌ ബഹുജനങ്ങളുടെ വമ്പിച്ച പിന്തുണ 
നേടിക്കൊടുത്ത എണ്ണമറ്റ പ്രസംഗങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം (പകടിപ്പിച്ചവയാണ്‌. 
ആത്മപീഡന-പരപീഡന ത്വരകളുടെ മണ്ണായ അദ്ദേഹത്തിന്റെ വ്യക്തിത്വ 
ത്തില്‍-അതിന്റെ അപകര്‍ഷതാബോധം, ജീവിതവിരോധം, പരിത യാഗം, ജീവി 
താസ്വാദകരോടുള്ള അസൂയ എന്നിവയോടു കൂടെ-നിന്നാണ്‌ ഈ പ്രത്യയ 
ശാസ്ത്രം പിറവിയെടുക്കുന്നത്‌; സമാനമായ തങ്ങളുടെ വ്യക്തിത്വഘടന മൂലം 
ഈ അനുശാസനങ്ങളാല്‍ ആകര്‍ഷിക്കപ്പെടുകയും ഉത്തേജിക്കപ്പെടുകയും 
തങ്ങള്‍ വിചാരിച്ച കാര്യങ്ങള്‍ വിളിച്ചുപറഞ്ഞ ആ മനുഷ്യന്റെ തീര്വാനുയാ 
യികളായി മാറിയവരെയുമാണ്‌ അത്‌ അഭിസംബോധന ചെയ്തത്‌. പക്ഷെ, 
താഴ്ന്ന മദ്ധ്യവര്‍ഗത്തെ തൃപ്തിപ്പെടുത്തിയത്‌ നാസി പ്രത ൃയശാസ്ത്രം മാത്ര 
മായിരുന്നില്ല; ആ പ്രത്യയശാസ്ത്രം വാഗ്ദാനം ചെയ്തവയെ സാക്ഷാല്‍ക 
രിച്ച രാഷ്ര്രീയ (പയോഗവും കൂടിയായിരുന്നു. 


കീഴ്പ്പെടുന്നതിനായി ഓരോരുത്തര്‍ക്കും മുകളില്‍ ആരെങ്കിലും 
ഉണ്ടാകും; തനിക്ക്‌ അധികാരമുണ്ട്‌ എന്ന്‌ ഓരോരുത്തര്‍ക്കും തോന്നുന്ന തര 
ത്തില്‍ അവരുടെ അടിയില്‍ ആരെങ്കിലുമുണ്ടാകും; ഏറ്റവും മുകളിലുള്ള 
മനുഷ്യന്‍ നേതാവ്‌; അയാള്‍ക്കു മുകളിലെ ശക്തിയായി വിധി, ചരിത്രം, 
പ്രകൃതി; നേതാവ്‌ ആ ശക്തിക്ക്‌ സ്വയം കീഴടങ്ങണം-ഈ മട്ടില്‍ ഒരു അധി 
കാരശ്രേണി സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ടു. അങ്ങനെ നാസി പ്രത ൃയയശാസ്ത്രവും പ്രയോ 
ഗവും ജനസംഖ്യയുടെ ഒരു വിഭാഗത്തിന്റെ സ്വഭാവഘടനയില്‍ നിന്ന്‌ ഉറ 
വെടുക്കുന്ന ആഗ്രഹങ്ങളെ തൃപ്തിപ്പെടുത്തുകയും ആധിപത്യവും കീഴട 


ങ്ങലും ആസ്വദിക്കുന്നില്ലെങ്കിലും ജീവിതത്തിലും തങ്ങളുടെ സ്വന്തം തീര 
മ്ലുണ്ട്‌ ക? 


മാനങ്ങളിലുമെല്ലാം വിശ്വാസം നഷ്ടപ്പട്ട്‌ ഉള്‍വലിഞ്ഞവര്‍ക്കു ദിശാബോധം 
നല്‍കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഈ പര്യാലോചനകള്‍ ഭാവിയിലെ നാസിസത്തിന്റെ 
സുസ്ഥിരതയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട പ്രവചനങ്ങള്‍ക്ക്‌ എന്തെങ്കിലും സൂചന 
നല്‍കുന്നുണ്ടോ? എന്തെങ്കിലും പ്രവചനങ്ങള്‍ നടത്താന്‍ യോഗ്യനാണെന്നു 
ഞാന്‍ കരുതുന്നില്ല. എങ്കിലും, നമ്മള്‍ ചര്‍ച്ച ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന മനഃ 
ശാസ്ര്തപരമായ ആധേയതത്വങ്ങളില്‍നിന്നു വരുന്ന ചില കാര്യങ്ങള്‍ 
ചുണ്ടിക്കാണിക്കുന്നത്‌ ഉചിതമായിരിക്കുമെന്നു തോന്നുന്നു. 


നിര്‍ദ്ദിഷ്ട മാനസിക ചുറ്റുപാടുകളില്‍ ജനങ്ങളുടെ വൈകാരികാ 
വശ്യങ്ങളെ നാസിസം നിറവേറ്റുകയും മനഃശാസ്ത്രപരമായ ഈയൊരു 
ധര്‍മ്മം നാസിസത്തിന്റെ സുസ്ഥിരതയെ വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കുന്ന ഒരു 
ഘടകമാകുകയും ചെയ്യുന്നില്ലേ? ഇതുവരെയും പറഞ്ഞിട്ടുള്ളതില്‍ നിന്ന്‌ 
ഈ ചോദ്യത്തിനുള്ള ഉത്തരം തിഷേധാത്മകമാണെന്നു വ്യക്തമാണ്‌. മനു 
ഷ്യന്റെ വ്യക്തീകരണത്തെ, എല്ലാ “(പാഥമിക ബന്ധനങ്ങളുടെ”” യും 
വിനാശത്തെ തിരികെയാക്കാന്‍ കഴിയില്ല. മദ്ധ്യകാലത്തിന്റെ വിനാശ്രപ്രക്രിയ 
നാന്നുറുവര്‍ഷം എടുത്തു. നമ്മുടെ യുഗത്തില്‍ അതു പൂര്‍ത്തിയായിക്കൊ 
ണ്ടിരിക്കുന്നു. വ്യാവസായിക വ്യവസ്ഥയെ ആകെ, ഉല്‍പാദനരീതിയെയാകെ 
നശിപ്പിച്ച്‌ വ്യാവസായികപൂര്‍വ്വ നിലവാരത്തിലേക്ക്‌ മാറ്റാത്തപക്ഷം മനുഷ്യന്‍ 
തന്നെ ചുറ്റി നില്‍ക്കുന്ന ലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ പൂര്‍ണ്ണമായും ആവിര്‍ഭവിച്ച 
വ്യക്തിയായിത്തന്നെ നിലനില്‍ക്കും. മനുഷ്യന്‌ ഈ നിഷേധാത്മക 
സ്വാത്ര്ത്യയത്തെ സഹിക്കാനാവില്ല എന്നു നാം കാണുകയുണ്ടായി; താന്‍ 
ഉപേക്ഷിച്ച പ്രാഥമിക ബന്ധനങ്ങള്‍ക്കു പകരമായി പുതിയ ബന്ധനങ്ങളി 
ലേക്കു പലായനം ചെയ്യാന്‍ അവന്‍ ശ്രമിക്കുന്നതായും കണ്ടു. പക്ഷെ, ഈ 
പുതിയ ബന്ധനങ്ങള്‍ ലോകവുമായുള്ള യഥാര്‍ത്ഥ ഐകൃയമാകുന്നില്ല. 
പുതിയ സുരക്ഷിതത്വത്തിനായി അവന്‍ തന്റെ വ്യക്തിത്വത്തിന്റെ 
ആര്‍ജ്ജവത്തെ ഉപേക്ഷിക്കുക എന്ന വില നല്‍കുന്നു. അവനും ഈ അധി 
കാരികളും തമ്മിലുള്ള യഥാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ദ്വിത്വം അപ്രത്യക്ഷമാകുന്നില്ല. 
അവന്‍ സ്വമേധയാലാണ്‌ കീഴടങ്ങുന്നതെങ്കിലും അവ അവന്റെ ജീവിതത്തെ 
മുടക്കുകയും വികലമാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. അതേസമയം അവന്‍ ജീവി 
ക്കുന്നത്‌ താന്‍ ഒരു അണു വായി വികസിച്ചിരിക്കുക മാത്രമല്ല, ഒരു 
വ്യക്തിയായിത്തീരാനുള്ള ഓരോ സാദ്ധ്യതയും പ്രദാനം ചെയ്യുന്ന ഒരു ലോക 
ത്തിലാണ്‌. 


ആധുനിക വ്യവസായ വ്യവസ്ഥക്ക്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും 
സാമ്പത്തികമായി സുരക്ഷിതമായ ഒരു ജീവിതമാര്‍ഗം ഉല്‍പാദിപ്പിക്കാന്‍ 
മാത്രമല്ല, അദ്ധ്വാന സമയത്തെ വലിയൊരളവില്‍ കുറയ്ക്കുക വഴി മനു 
ഷ്യന്റെ ധൈഷണികവും ഐന്ദ്രികവും വൈകാരികവുമായ കഴിവുകളുടെ 
പൂര്‍ണ്ണ (്രകാശനത്തിനുള്ള ഭാതികാടിസ്ഥാനം സൃഷ്ടിക്കാന്‍ കൂടിയുള്ള 
ശേഷിയുണ്ട്‌. ഒരു അധീശത്വ പ്രതൃയയശാസ്ര്രത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനത്തെ 
നാഡീരോഗ ലക്ഷണങ്ങളുടെ പ്രവര്‍ത്തനവുമായി താരതമ്യം ചെയ്യാന്‍ 


ി 


്‌] 


കഴിയും. ഇത്തരം ലക്ഷണങ്ങള്‍ അസഹനീയമായ മാനസികാവസ്ഥകളില്‍ 
നിന്നാണ്‌ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. അതേസമയം അത്‌ ജീവിതം സാദ്ധ്യമാക്കുന്നതി 
നുള്ള പരിഹാരവും വാഗ്ദാനം ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. എങ്കിലും, അവ 
സന്തോഷത്തിലേക്കോ വ്യക്തിത്വത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയിലേക്കോ നയിക്കുന്ന പരി 
ഹാരമല്ല. നാഡീരോഗപരമായ പരിഹാരത്തെ അനിവാര്യമാക്കുന്ന സാഹച 
ര്യങ്ങളെ അവ മാറ്റമില്ലാതെ നിലനിര്‍ത്തുന്നു. മനുഷ്യപ്രകൃതിയുടെ ചലനാ 
ത്മകത ഒരു പ്രധാന ഘടകമാണ്‌. അത്‌ സാദ്ധ്യതയുണ്ടെങ്കില്‍ കൂടുതല്‍ 
തൃപ്തിനല്‍കുന്ന പരിഹാരങ്ങള്‍ തേടാനുള്ള പ്രവണത കാണിക്കുന്നു. 
വ്യക്തിയുടെ ഒറ്റപ്പെടലും ശക്തിഹീനതയും, അവനില്‍ നിലീനമായിട്ടുള്ള 
കഴിവുകളുടെ സാക്ഷാത്കാരത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള അവന്റെ ദാഹം, ആധു 
നിക വ്യവസായത്തിന്റെ വര്‍ദ്ധിച്ചുവരുന്ന ഉല്‍പാദനശേഷി എന്ന വസ്തു 
നിഷ്ഠമായ ഘടകം എന്നിവ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനും സന്തോഷത്തിനും വേണ്ടി 
യുള്ള വര്‍ദ്ധിച്ചുവരുന്ന ദാഹത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന ചല 
നാത്മക ഘടകങ്ങളാണ്‌. പരസ്പരാഗ്രയജീവിതത്തിലേക്കുള്ള പലാ 
യനത്തിന്‌ ഒരു വേള ദുരിതത്തെ ലഘൂകരിക്കാന്‍ കഴിയും, പക്ഷെ, ദുരി 
തത്തെ ഇല്ലാതാക്കുന്നില്ല. മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ചരിത്രം എന്നത്‌ വര്‍ദ്ധിച്ചു 
വരുന്ന വ്യക്തീകരണത്തിന്റെ ചരിത്രമാണ്‌. പക്ഷെ, വര്‍ദ്ധിച്ചുവരുന്ന സ്വാത 
ന്ത്യത്തിന്റെ ചരിത്രം കൂടിയാണത്‌. സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ദാഹം 
എന്നത്‌ അതിഭാതികമായ ഒരു ശക്തിയല്ല. അതിനെ പ്രകൃതിനിയമത്താല്‍ 
വിശദീകരിക്കാനുമാവില്ല. വ്യക്തീകരണ പ്രര്രിയയുടെയും സംസ്കാര 
വളര്‍ച്ചയുടെയും അനിവാര്യഫലമാണത്‌. സ്വാത്ന്ത്ര്യദാഹത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്ന 
അടിസ്ഥാന സാഹചര്യങ്ങളെ അധീശത്വ വ്യവസ്ഥകള്‍ക്ക്‌ ഇല്ലാതാക്കാനാ 
വില്ല. ഈ സാഹചര്യങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഉറവെടുക്കുന്ന സാതന്ത്ര്യദാഹത്തെയും 
അവയ്ക്ക്‌ നശിപ്പിക്കാനുമാവില്ല. 

(എറിക്‌ ഫ്രോമിന്റെ 1942-ല്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച ദി ഫിയരീ ഓഫ്‌ /ഫഡം എന്ന 
കൃതിയിലെ ഒരദ്ധ്യായം. വിവ. എം.വി.ഹരിദാസന്‍) 


ഒണ്‍ 2019 ക 


മലമുകളില്‍ നിന്നൊരു വിലാപം 


കാട്ടാക്കട രാമച്രന്ദന്‍ 


* ഹരിവരാസനം” കേട്ടുറങ്ങുന്നൊരാ 
പതിവുശീലം മുടങ്ങി, പൂങ്കാവനം 
സമരഭുവായി, താന്തോന്നി വായ്കളില്‍ 
ശരണ മ്ര്ത്രങ്ങള്‍ തെറിയും പുലഭ്യവും 
പുതിയ കാഴ്ചയായ്‌, പണ്ടില്ലിതൊക്കെയും 
സിരകളെരിയുന്നു മഞ്ഞിലും, നെയ്ത്തേങ്ങ 
മൂളിയാര്‍ക്കുന്നൊരാചാരമേതെന്ന്‌ 
ഞാനറിഞ്ഞില്ലി തേവരെ, യിത്തരം 
ഭാവഭക്തികള്‍ കണ്ടിട്ടുമില്ല ഞാന്‍ 

- ആരളക്കുന്നു നേരിന്റെ രേഖകള്‍! 


രാജഭോഗം ത്ൃയജിച്ചെന്റെ കൌമാര 
കാല, മന്ത:പുരം ഗൂഡ ചിന്തകള്‍ 
റാണിമാ, രമ്മ ഭാവം വെടിഞ്ഞവര്‍ 
വ്യാജ രോഗം, മഹാമാരി, വ്യാധികള്‍ 
കാനനം, മൃതുഗന്ധം പുലിപ്പാല്‍ 
സ്വാദിലമ്മമാര്‍ സന്തുഷ്ടരായിതോ ! 
നേരറിഞ്ഞു ഞാനന്നേ കൊടും ചതി 
വ്യാധി രൂപത്തിലെന്നെ കുടുക്കിലും... 


ഒറ്റൊരാളെന്റെ തോഴന്‍ മഹാശക്തി 
ബുദ്ധി വൈഭവനെന്നോളം പോന്നവന്‍ 
അവനു ഭദ്രഷ്ടിന്റെ മാറാപ്പു ചാര്‍ത്തുന്ന 
വിരുതു കൌശലം വര്‍ഗ്ഗീയ താത്പര്യം 
എവിടെ ഞാനിരുന്നാലുമെന്‍ ചാരത്ത്‌ 
അവിനിരിക്കും നിറഞ്ഞ മനസ്സുമായ്‌ 
അവനെ മാറ്റുവാനാവില്ല, എന്നെയും 
അവനി ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ രണ്ടല്ല, ഒന്നാണ്‌... 


വേലി കെട്ടിത്തിരിച്ചതില്ലിന്നോളം 
ഞാനിരിക്കുന്ന ഭുവിലെന്‍ മക്കളെ 
ഏവരും തുല്യരെന്റെ മുന്നില്‍ സര്‍വ്വ-- 
ലോക തത്വം കുറിച്ചിട്ടിരുന്നു ഞാന്‍! 


ട്വ ദ്ഥാക്ാാഥിഷച്‌ 
ക്‌ 


] 


വര്‍ണ്ണഭേദങ്ങള്‍ ലിംഗഭേദങ്ങളും 
മുന്നിലെത്തുന്ന ഭക്തിരില്‍ കാണ്‍കൊല 
(ബഹ്മചര്യം മുറിക്കില്ല, മാറില്ല 
തുല്യദര്‍ശനം, സുസ്മേര സൌഹൃദം 


ഏതൊരാള്‍ക്കും പകുത്തില്ല ഞാനെന്റെ 
ജീവിതം സ്വത്ത്‌, സൌഭാഗ്യ പൈതൃകം 
ആരവകാശ വാദക്കൊടുമുടി 
കേറിനിന്നാലുമൊന്നും നടക്കൊല 
അന്നു ബന്ധം വളര്‍ന്നു പടര്‍ന്നത്‌ 
വന്‍മരമായി മാനം മറയ്ക്കിലും 
നേരവകാശി വാളേന്തിയാക്രോശ 

ധൂമ കേതുവായ്‌ സത്യം മറയ്ക്കിലും 
കെട്ടു കാഴ്ച നടത്തി മുന്നേറിലും 
ശ്ര്രു സൈന്യം തിരിച്ചറിയുന്നു ഞാന്‍! 
- ഇതിനുമപ്പുറം വന്‍ മലയേതെന്ന്‌ 
തിരയുവാന്‍ ഞാനൊരുങ്ങട്ടെ ശാന്തമായ്‌! 


ഒ്ലുണ്‍െ 2019 _ക്ഠ്‌ 


കവിത 


ഒരുകണ്മുനകള്‍ശ 


മണ്ണു വിളിക്കുനന മരണനേരംവരെ 
മാറു വിരിച്ചു നിന്നാടുന്ന കവിത 
വീഡിത മനസ്സിനെയാകെ വലയ്ക്കുന്ന 
വലയുടെ കണ്ണിയറുക്കുന്ന 

കുത്തിമുന കാവ്യമുന കവിത ക 
ആശയനേരുകള്‍ വാരി 

ആതിരാഗുഹയില്‍ക്കടഞ്ഞ്‌ 

വികാരനദിയുടെ സാധ്യതയെഴുതുന്ന 

കാമന, കാമിനി കവിത 

പൊരുതുന്ന ചുഴികളെ 

കരുത്തിന്‍ തിരകളെ 

കള്ളത്തുറമുഖത്താഴ്ത്തി 

പുറംകടലുമേയുന്ന കപ്പല്‍ത്തുറവിയെ 

ചോദ്യംചെയ്ത്‌ 

നാണിപ്പിച്ചുകൊല്ലുന്ന 

നാടകം, നാവകം കവിത. 


1. 


പെണ്ണിന്റെയാണിന്റെ 

ഭിന്നലിംഗത്തിന്റെ 

ഇനി വരാനുയരുന്ന പി 
മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ 

വര്‍ണ്ണവും വാദവും കവിത. 


നാളെയെ എഴുതുന്ന 
നാളെകള്‍ മെടയുന്ന 

നാടിന്റെ പേനയും പെരുമയും കവിത 
നിഷേധസമര്‍പ്പണം കവിത. 


ലം പിരി ചക്ഥഥവിഷ്‌ 
ടാ 


കവിത 


കവിക്കാക്ക 


വര്‍ത്തമാനകവിക്കാകെ 
കാത്തിരുന്ന മരം നരച്ചു, പച്ച മരിച്ചു. 
“എന്തിനാടാ എഴുതുന്നെ 
പൊരുളില്ലാതെ, പൂത്താലിയില്ലാതെ” 


വച്ചമരിച്ചു, പഞ്ചമിശിഖരം മരിച്ചു 
ദാഹപാനകം മരിച്ചു. 
കാട്ടിക്കൂട്ടങ്ങള്‍ കേറിപ്പെടയും 
തഴച്ചുപടരും 

പാഠവിവാഹം പൊടിപൊടിക്കും 
ആദ്യരാത്രി കടിച്ചുപിരിയും 
മാംസമളിയും. 

പാലം കടക്കുവോളം കൂരായണാ 
പാലം കടക്കില്ലെന്നും കൂരായണാ. 


കാക്ക കണ്ണില്ലാതെ കാത്തിരിക്കുന്നു 
മരം തിളപ്പിക്കുന്നു, ഉപ്പ്‌ കോരിയിടുന്നു 
മരം മണ്ണു കാണാതെ 

മണ്ണാര്‍ക്കാടു കാണാതെ 

മാലോകരെ കാണാതെ മരണമാകുന്നു. 
കാക്കയോടു മരം പറഞ്ഞു: 
“വാക്കെഴുതി കൊല്ലല്ലേ 
കൊലക്കേസ്സിനു കൊടുക്കല്ലേ 

ഭൂമിയെ ജീവിതത്തെ പ്രഹരിക്കല്ലലേ 
പോടാ ചെറ്റേ, ഈ മരതകമണ്ണില്‍ നിന്ന്‌ 
നിന്റെ പഠിത്തം വേണ്ട 
പൊലവയാടിത്തവും വേണ്ട 
പാവങ്ങളുടെ പതിരുമതി 

പോരാട്ടം മതി 

ചോരക്കരുത്തു മതി” 


ഒല 2019 _കഠ്‌ 


മഹാത്മാഗാഡ്ധി - ഒരു ശ്രുദ്ധ നുണ്ഡ 


മനുഷ്യന്‍ ഒരുപകരണവും ഭരണകൂടം ലക്ഷ്യവുമായി മാറിയിരി 
ക്കുകയാണ്‌. ഇന്നല്ല, പണ്ടുതന്നെ ഇങ്ങനെയായിരുന്നിരിക്കാം. പക്ഷെ! പണ്ടൊ 
രിക്കലും സ്റ്റേറ്റ്‌ ഇത്രത്തോളം സര്‍വ്ൃവശക്തവും ക്രേന്ദീകൃതവുമായിട്ടില്ല. 
തന്മൂലം അതിന്റെ ദൂഷ്യവശങ്ങളുടെ വിശ്വരൂപം ഇത്രമേല്‍ രൂക്ഷമായി പ്രത്യ 
ക്ഷപ്പെട്ടിട്ടുമില്ല. മനുഷ്യസ്വാതന്ത്ത്യം, സാമ്പത്തികഭദ്രത, സാംസ്‌കാരിക വിക 
സനം തുടങ്ങിയ ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ഉപരിയായി ഉല്‍ഘോഷിക്കപ്പെട്ടുവ 
രുന്നത്‌ സ്റ്റേറ്റിന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യം, സാമ്പത്തികശക്തി, സാംസ്‌കാരികമുന്നേറ്റം 
മുതലായവയാണ്‌. ജീവനുള്ള മനുഷ്യസമൂഹത്തെക്കാള്‍ സമുന്നതവും പരി 
പാവനവുമായ ആത്മാവ്‌ സ്റ്റേറ്റിനു കല്പിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. “സ്റ്റേറ്റിന്റെ 
അസ്തിത്വം ലോകത്തില്‍ ദൈവത്തിന്റെ ചലനമാണ്‌. ഭൂമിയിലെ കേവലശ 
ക്തിയാണത്‌. അതിനു സ്വന്തമായ ലക്ഷ്യവും ഉദ്ദേശവുമുണ്ട്‌” എന്ന ഹെഗേ 
ലിയന്‍ വചനം അനുദിനം വാസ്തവമായി വരുകയാണ്‌. താത്വികമായി ഈ 
അഭിപ്രായത്തെ എതിര്‍ക്കുന്നവര്‍പോലും പ്രായോഗികമണ്ഡലത്തില്‍ ഹെഗ 
ലിനെ അനുകൂലിക്കുന്നു. 

ഓഷ്യഠനയില്‍ അധികാരത്തിലിരിക്കുന്ന പാര്‍ട്ടിയുടെ മുദ്രാവാക്യ 
മിതാണ്‌. “ഭൂതകാലത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്നവര്‍ ഭാവിയെ നിയന്ത്രിക്കുന്നു. വര്‍ത്ത 
മാനകാലത്തെ നിയ്യന്ത്രിക്കുന്നവര്‍ ഭൂതകാലത്തെയും.” അപ്പോള്‍ ത്രികാല 
ങ്ങളും പാര്‍ട്ടിയുടെ ചവിട്ടടിയിലാണെന്നു സാരം. അപ്രായോഗികമായ ഒരു 
മുദ്രാവാക്യമല്ല ഇത്‌. ഓഷ്യാനയില്‍ ഇത്‌ പ്രായോഗികമാക്കിവരുന്നുമുണ്ട്‌. 
ഭീഷണിയും ബലപ്രയോഗവുംകൊണ്ട്‌ എല്ലാം അവിടെ സാധിക്കുന്നു. 


ജയിലുകളിലേയും ലോക്കപ്പുകളിലേയും മര്‍ദ്ദനങ്ങള്‍, 
കോണ്‍സന്‍ട്രേഷന്‍ ക്യാമ്പുകള്‍, ഗ്യാസുചേമ്പറുകള്‍, മാനസികമായ തകര്‍ച്ച 
യ്ക്കനുകൂലമായ ഇതര പരിതസ്ഥിതികള്‍ സൃഷ്ടിക്കല്‍ മുതലായവ ഇന്ന്‌ 
സ്റ്റേറ്റിന്റെ (്രൂരായുധങ്ങളാണ്‌. അവിടെവെച്ച്‌ സ്റ്റേറ്റ്‌ മനുഷ്യനെ അതിന്നനു 
രൂപമായി വാര്‍ത്തെടുക്കുന്നു. കൊള്ളാത്തവനെ ചപ്പുചവറുപോലെ തള്ളി 
ക്ളളെയുന്നു. പുരാതനകാലത്തെ ദണ്ഡനവിധികള്‍, നെയ്യില്‍ കൈമുക്കല്‍, 
ഗില്ലോട്ടിന്‍-ഇന്‍ക്വിസിഷന്‍ തുടങ്ങിയവ ഈ പുതിയ ശിക്ഷാമുറകളുടെ 
മുമ്പില്‍ നിസ്സാരമായി തോന്നുന്നു. പണ്ട്‌ റോമന്‍ ഭരണാധികാരികള്‍ക്ക്‌ ഒരു 
ക്രിസ്തുവിനെ ക്രൂശിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞെങ്കില്‍, ഇന്നത്തെ ഭരണാധികാരികള്‍ക്ക്‌ 
നൂറായിരം പേരെ ക്രൂശിക്കാന്‍ കഴിയും. ആ സംഭവം ചരിത്രത്തില്‍നിന്നു 
മായ്ക്കാനും. അതാണ്‌ ഏറ്റവും ആപല്‍ക്കരമാവുന്നത്‌. എപ്പോഴും നരബലി 
ആവശ്യപ്പെടുന്ന പുതിയ ഭദ്രകാളിയായി ആധുനികരാഷ്ട്രം വളര്‍ന്നിരിക്ക 


78 ്ാക്വാലിച്‌ 
ള്‌ 


ഷം 


ി 


യാണ്‌. സ്റ്റേറ്റിനെ സംബന്ധിച്ചു മാത്രമല്ല, മറ്റു സ്ഥാപനങ്ങളെക്കുറിച്ചും ഇത്‌ 
വാസ്തവമാണ്‌. മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗം ഈ യുഗത്തില്‍ സ്ഥാപനസംബന്ധിയായ . 
വിഷമതയെക്കൂടി അഭിമുഖീകരിക്കുന്നു. പഴയ സ്ഥാപനങ്ങള്‍ മനുഷ്യന്റെ 
വളര്‍ച്ചയെ സഹായിക്കുകയല്ല. വലുതാവുന്ന മനുഷ്യനെ കുറുതാക്കുവാനേ 
അവ പ്രയോജനപ്പെടുന്നുള്ളൂ. ഒരു കാലത്ത്‌ ഈ സ്ഥാപനങ്ങള്‍ ഗുണപ്രദ 
മായിരുന്നുവെന്നത്‌ ശരിതന്നെ, പക്ഷെ ഇന്നു നില മറിച്ചാണ്‌. സൂട്ടും കോട്ടും 
ഉലയാതിരിക്കാന്‍വേണ്ടി സാഹസപ്പെട്ട്‌ കസര്‍ത്തു കാണിച്ച്‌ ഇരിക്കുകയും 
നടക്കുകയും ചെയ്തു കാലും കയ്യും ഉളുക്കി കഷ്ടപ്പെടുന്ന മനുഷ്യനോട്‌ 
ഇന്നത്തെ മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗത്തെ ഉപമിക്കാം. ഈ വേദനയില്‍ നിന്ന്‌ മോചനം 
കിട്ടാത്തപക്ഷം സ്വാതന്ത്ര്യവും വികസനവും സാധിക്കാതെ മുരടിക്കേണ്ടി 
വരും. 


സ്റ്റേറ്റിനെപ്പറ്റിയുള്ള അന്ധവിശ്വാസങ്ങള്‍ ഒന്നുരണ്ടല്ല. അതിനു അതി 
മാനുഷത്വവും ദൈവീകത്വവും അജയ്യസ്വഭാവവും കല്പിച്ചുതുടങ്ങിയിരിക്കു 
ന്നു. ഇത്രയും മൃഗീയമായി സ്റ്റേറ്റിനെ ആരാധിച്ചത്‌ ഫാഷിസ്റ്റുകളാണ്‌. 
എന്നാല്‍ ഫാഷിസ്റ്റുവിരോധികളും കൂടി ആ ചതിക്കുഴിയില്‍ ചാടിവീണ്ടിരി 
ക്കുന്നുവെന്നതാണ്‌ ദയനീയമായിരിക്കുന്നത്‌. സ്റ്റേറ്റിനെ മനുഷ്യന്നുപരിയായി 
പൊക്കിപ്പിടിക്കുന്നവരോട്‌ നമുക്കുപദേശിക്കുക: സ്റ്റേറ്റു മനുഷ്യസൃഷ്ടിയാ 
ണ്‌. അതു മനുഷ്യനുവേണ്ടി മനുഷ്യന്‍ നിര്‍മ്മിച്ചതാണ്‌. മനുഷ്യന്‍ അതിനു 
വേണ്ടിയല്ല. ഓരോ സ്റ്റേറ്റിന്റെയും നിലയും വിലയും നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടുന്നത്‌ 
മനുഷ്യന്‌ അതനുഷ്ഠിക്കുന്ന സേവനം നല്‍കുന്ന (്രയോജനത്തിന്റെ അളവു 
നോക്കിയാണ്‌. ഒരു തരത്തിലും സ്റ്റേററ്‌ സജീവവസ്തുവല്ല. പിന്നയോ, മനു 
ഷയര്‍ ഉണ്ടാക്കിയ ഒരുപകരണം, യന്ത്രം, ആയുധം മാത്രമാണ്‌. 

1984” ഒരു കണക്കിലും ഒരു നാട്ടിലും സംഭവിക്കാതിരിക്കട്ടെ! ഏക 
ശാസനത്വത്തില്‍ വിശ്വസിക്കുന്ന ഭരണകൂടം അങ്ങേ അറ്റത്തെ മൂര്‍ഛയും 
മൂര്‍ച്ചയും കലര്‍ന്ന രീതിയില്‍ മനുഷ്യരോടിങ്ങനെ പെരുമാറുമെന്ന്‌ ഈ ഗ്രന്ഥ 
ത്തില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. ഓര്‍വലിന്റെ ദു:സ്വപ്നം സംഭവ്യമായ്‌ കൂടെന്നി 
ല്ല. ഭൂരിപക്ഷം മനുഷ്യര്‍ക്കെതിരായി ഇന്നത്തെ ശാസ്ത്രീയ സ്ര്രദായങ്ങളും 
സാങ്കേതിക സിദ്ധികളും ഉപയോഗിച്ച്‌ അവരുടെ മനുഷ്യത്വത്തെ ഛിദ്രിപ്പിച്ച്‌ 
കളയാന്‍ ഒരുപിടി ഭരണാധികാരികള്‍ക്ക്‌ സാധിച്ചുവെന്ന്‌ വരും. എന്നന്നേ 
ക്കുമല്ലെങ്കില്‍ കുറേക്കാലത്തേക്കെങ്കിലും. ഹിറ്റ്ലറും നാസികക്ഷിയും മനു 
ഷ്യവിരുദ്ധ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ഒന്നിലേറെ ദശാബ്ദത്തോളം വിജയകരമായി 
തുടര്‍ന്ന ചരിത്രം നാം ഓര്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. കൊള്ളാം. ജര്‍മ്മനിയിലെ ഗ്യാസ്‌ 
ചേമ്പറുകളുടെ നടത്തിപ്പുകാര്‍ ലക്ഷക്കണക്കില്‍ ആളുകളെ, മനസ്സാക്ഷിക്ക്‌ 
യാതൊരു ചാഞ്ചല്യവുമില്ലാതെ, വയ്ക്കോല്‍ തുരുമ്പുപോലെ കരിച്ചു വെണ്ണീ 
റാക്കി. മനുഷ്യരുടെ തോല്‍കൊണ്ടവര്‍ ഹാന്‍ഡ്ബാഗും അസ്ഥികൊണ്ട്‌ 
സേഫ്റ്റിപിന്നും പല്ലുകൊണ്ട്‌ കുപ്പായക്കുടുക്കുകളും ഉണ്ടാക്കി അണിഞ്ഞ്‌ 
അഹങ്കരിച്ചു. ബുഷന്‍വാള്‍ഡിലെ മരണഗൃഹത്തിന്റെ മേധാവിക്ക്‌ മനുഷ്യന്‍ 
വെത്തെരിയുന്ന ഗന്ധം ബഹുരസമായിരുന്നുപോല്‍! 


ഒണ്‍ 2019 ക്‌ 


“വര്‍ത്തമാനകാലത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്നവര്‍ ഭൂതകാലത്തെ നിയ്യന്ത്രി 
ക്കുന്നു.” എന്താണ്‌ ഈ നിയന്ത്രണം? എന്തിനാണിത്‌? പ്രാഥമിക സ്‌ക്കൂളു 
കളിലെ അദ്ധ്യാപകന്‍ ചരിത്രം കറുപ്പുപലകയിലെഴുതി മായ്ക്കുംപോലെ 
അത്ര എളുപ്പമാണിതെന്ന്‌ അവര്‍ കരുതുന്നു. നിങ്ങളുടെ മനസ്സില്‍ പതിഞ്ഞ 
വസ്തുതകളെയാണ്‌ അവര്‍ ഒപ്പിയെടുക്കുന്നത്‌. ഇളക്കിക്കളയുന്നത്‌. നിങ്ങള്‍ 
ഇന്നില്‍മാത്രം ജീവിക്കുന്നു. നിങ്ങളുടെ ഇന്നിലല്ല; അവരുടെ ഇന്നില്‍. 


നിയ്രന്രണത്തിന്റെ നിര്‍ദ്ദയവും നിശിതവുമായ നില മറ്റൊരു രീതി 
യില്‍ വിശദീകരിക്കാം. മഹാത്മഗാന്ധിയെപ്പറ്റി ഇന്ത്യയിലെ ഏതു കുഞ്ഞി 
നുമറിയാം. ഗാന്ധിയന്‍ ആശയാദര്‍ശങ്ങളോടു എല്ലാവരും ഒരേതരത്തിലുള്ള 
ആദരവു കാണിക്കുന്നില്ലെങ്കില്‍ അതു മറ്റൊരു കാര്യം. ഗാന്ധിജിയുടെ വ്യക്തി 
(പഭാവവും അദ്ദേഹത്തിന്റെ മാഹാത്മ്യവും സംഭാവനയും നമ്മള്‍ ചോദ്യം 
ചെയ്യുകയില്ല. കുറച്ചുകൊല്ലങ്ങള്‍ക്കുശേഷം ഗോഡ്‌സേയുടെ കക്ഷിക്കാര്‍ 
അധികാരം പിടിച്ചെടുത്തുവെന്ന്‌ വെയ്ക്കുക. ഗോഡ്സേ ഗാന്ധിയെ ഭാതി 
കമായിട്ടേ നശിപ്പിച്ചിട്ടുള്ളൂു. ഗാന്ധി, ചരിത്രത്തില്‍ ജീവിക്കുന്നു. അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ ആത്മകഥയിലും ഇതര ഗ്രന്ഥങ്ങളിലും മനുഷ്യഹൃദയങ്ങളിലും 
മായാതെ, മങ്ങാതെ. ഈ മഹാത്മാവിനെ എങ്ങനെയാണ്‌ ഗോഡ്്‌സേകക്ഷി 
കൊല്ലുക? വര്‍ത്തമാനകാലത്തെ നിയ്യ്ത്രിക്കലിലൂടെ ഭൂതകാലത്തേയും നിയ 
ന്ത്രിച്ചുകൊണ്ട്‌. 


ഗാന്ധിയുടെ പുസ്തകങ്ങള്‍ എല്ലാ പ്രതിയും നശിപ്പിക്കാം. അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ പ്രസ്താവനകളും അദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ചുള്ള മുഖപ്രസംഗങ്ങളും 
ചിത്രങ്ങളും ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ പത്രങ്ങളെല്ലാം നശിപ്പിക്കാം. ഇത്രയും കഴി 
ഞ്ഞാല്‍ പുതിയ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ പുരോഗമനചരിത്രം എഴുതാന്‍ വിഷമമില്ല 
- ഗാന്ധിയില്ലാത്ത ഇന്‍ഡ്യാചരിത്രം. ഗാന്ധിയെന്നൊരു മനുഷ്യന്‍ ഇന്‍ഡ്യ 
യിലുണ്ടായിട്ടേയില്ല. എന്നിട്ടുവേണ്ടേ ഗോഡ്സേ ഗാന്ധിയെ കൊന്നുവെന്നു 
പറയാന്‍! ഇന്‍ഡ്യന്‍ ദേശീയ സമരം സംഘടിപ്പിച്ചതും നയിച്ചതും അതില്‍ 
വിജയിച്ചതും മഹാത്മാഗോഡ്‌സേയാണ്‌. ഈ ചരിത്രപുസ്തകം ധാടിയിലും 
മോടിയിലും അച്ചടിച്ച്‌ ലക്ഷക്കണക്കില്‍ ലാഭവിലക്ക്‌: രണ്ടണയോ മുന്ന 
ണയോ വിലയ്ക്ക്‌ രണ്ടായിരം പേജുള്ള ഗ്രന്ഥം. എല്ലാ സ്ക്കൂളുകളിലും 
ഇതു പഠിപ്പിക്കണം. ഈ ചരിത്രത്തില്‍ കൂടുതല്‍ മാര്‍ക്കുകിട്ടിയവനാണ്‌ 
ഏറ്റവും നല്ല ഉദ്യോഗം. റേഷന്‍ഷാപ്പുകളിലും ചരിത്രപുസ്തകം വില്പ 
നയ്ക്കു വെച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അരി വേണമെങ്കില്‍ ആദ്യം ഇതു വാങ്ങണം. വാങ്ങി 
ക്കൊണ്ടുപോയാല്‍ മാത്രം പോരാ. മനസ്സിരുത്തി വായിക്കണം. രാമായണവും 
ഖുര്‍ആനും ബൈബിളും പാരായണം ചെയ്യുന്നതുപോലെ. നിങ്ങള്‍ ഇങ്ങ 
നെയൊക്കെ ചെയ്യുന്നുണ്ടോ എന്ന്‌ ഭരണകൂടം അന്വേഷിക്കുന്നുണ്ട്‌. നിങ്ങ 
ളിരിക്കുന്ന മുറിയില്‍തന്നെ ഘടിപ്പിച്ച “ടെലിസ്ക്രീനില്‍” നിങ്ങളുടെ ചെയ്തി 
കളെല്ലാം (പ്രതിഫലിക്കുന്നു. ഈ ടെലിസ്ക്രീന്‍ എല്ലാ വീട്ടിലും സര്‍ക്കാര്‍ 
വകയായി ഘടിപ്പിച്ചിരിക്കും. പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷനിലിരുന്നു നോക്കിയാല്‍ 
അവര്‍ക്ക്‌ നിങ്ങളുടെ കാര്യങ്ങള്‍ അറിയാം. ചുരുക്കത്തില്‍ നിങ്ങളുടെ ജീവി 


ദ്വാക്ാഥ്വിചച്‌ 


? 


തത്തില്‍ യാതൊന്നുമില്ല രഹസ്യമായിട്ട്‌. എല്ലാം സര്‍ക്കാരറിയുന്നു; കാണു 
ന്നു. പുതിയ സ്റ്റേറ്റിന്റേയും നേതാവിന്റേയും ഗുണഗണങ്ങളെ വര്‍ണ്ണിക്കുന്ന 
പ്രസ്താവനകള്‍, പ്രകീര്‍ത്തനങ്ങള്‍, പ്രസംഗങ്ങള്‍ സദാസമയത്തും നിങ്ങളെ , 
അലോസരപ്പെടുത്തിക്കൊ ണ്ടേയിരിക്കും. ഈ ബഹളത്തില്‍ സ്വൈര 
മായിരുന്ന്‌ ചിന്തിക്കാമെന്നു വിചാരിക്കേണ്ട. അത്രയും അടുത്ത ബന്ധം ജന 
ങ്ങളുമായി പുലര്‍ത്തണമെന്നാണ്‌ സര്‍ക്കാരിന്റെ നിര്‍ബന്ധം! 


നമ്മളാരെങ്കിലും ആ രാഷ്ട്രം സ്ഥാപിതമായ കാലത്ത്‌ മിച്ചപ്പെട്ടിട്ടു 
ണ്ടെന്നു കരുതുക. പ്രചരണത്തിന്റെ തിക്കും തിരക്കും ബഹളവുമൊക്കെ 
യുണ്ടെങ്കിലും ഗാന്ധിജിയെക്കുറിച്ചുള്ള സ്മരണകള്‍ നമ്മുടെ മനസ്സില്‍ തങ്ങി 
നില്‍ക്കുന്നുണ്ടാവും. പക്ഷെ പുതിയ തലമുറക്കാര്‍ക്കോ? അവര്‍ക്കതില്‍ 
വിശ്വാസമില്ല. ഒരു ഐതിഹ്യമായേ അവരീ അനുസ്മരണകളെ കരുതുക 
യുള്ളൂ. ഐതിഹൃംപോലും അനുവദനീയമല്ലതാനും. ഒടുവില്‍ നിങ്ങള്‍തന്നെ 
സംശയിക്കുകയായി. അല്ലാ ഈ സ്മരണ ഒരു മാനസിക വിഭ്രാന്തി മാത്ര 
മാണോ? നിങ്ങളുടെ കാലത്ത്‌ ജീവിച്ചിരുന്ന ഒരു പഴമക്കാരനോടു ചെന്നു 
അന്വേഷിക്കുകയാണ്‌: “പിന്നേയ്‌, ഗാന്ധി എന്നു പേരായ ഒര മനുഷ്യന്‍ ഇന്ത്യ 
യിലുണ്ടായിരുന്നതായി ഓര്‍മ്മിക്കുന്നുണ്ടോ? സത്യാഗ്രഹവും ചര്‍ക്കയും ചില 
ഉദ്ധാരണങ്ങളുമൊക്കെയായി നടന്ന ഒരാള്‍. മീശയുള്ള ഒരു മൊട്ടത്തലയ 
നായ വയസ്സന്‍; മുട്ടുമറയാത്ത മുണ്ടുടുത്ത ഒരു ചിത്രം കണ്ട ഓര്‍മ്മയുണ്ട്‌. 
അതു ഗാന്ധിതന്നെയല്ലേ? ആവാം..... പക്ഷെ.....”” 


നിങ്ങള്‍ കുറ്റംചെയ്തു. രാജ്യദ്രോഹകുറ്റം. സ്ഥാപിതഭരണകൂടത്തി 
നെതിരായി ഗുഡ്ദാലോചനയിലേര്‍പ്പെട്ടു. നിങ്ങളിലെ ഭൂതമാണ്‌ അതൊക്കെ 
ചെയ്യിച്ചത്‌. വിചാരപ്പോലീസ്‌ നിങ്ങളുടെ എല്ലാ വേലത്തരങ്ങളും മനസ്സിലാ 
ക്കിക്കഴിഞ്ഞു: നിങ്ങള്‍ സംശയം ചോദിക്കുന്നതുകേട്ടു - ഗാന്ധിയെപ്പറ്റി. 
വര്‍ത്തമാനകാലത്തിന്റെ അധികാരികള്‍ ഉടനെ നിങ്ങളിലുള്ള ഭൂതകാലത്തെ 
നിയന്ത്രിക്കാനൊരുമ്പെടുന്നു. മാനസികമായ ശുദ്ധീകരണവും കഴിച്ച്‌; മര്‍ദ്ദ 
നത്തിന്റെ നീര്‍വാളവും ആവണക്കെണ്ണയും സേവിക്കുമ്പോള്‍ നിങ്ങള്‍ ശുദ്ധ 
മാവും. നിങ്ങളെ അവര്‍ ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്തുന്നു. ഗാന്ധിജി ഒരു നുണയാണെ 
ന്ന്‌, ബോദ്ധ്യപ്പെട്ടില്ലേ? ഇല്ലെങ്കില്‍ നിങ്ങളെ “ലിക്വിഡേറ്റ്‌” ചെയ്യുന്നു. ഫു, 
നിങ്ങളെ ഉടലോടെയങ്ങ്‌ ഈതിപ്പറപ്പിച്ചു! ഇത്‌ സാധിക്കുമോ? ബഹുജനങ 
അങള്‍ ഈ അനീതിക്കെതിരായി പ്രക്ഷോഭണം കൂട്ടുകയില്ലേ? ഇല്ല, അവരെ 
സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഗാന്ധി പച്ചക്കള്ളമാണ്‌. പിന്നെ ഗാന്ധിയുണ്ടെന്ന്‌ 
സംശയിച്ച നിങ്ങളെ അവരെങ്ങനെ അനുകൂലിക്കാനാണാവോ! തന്നെയല്ല, 
നിങ്ങളെ ലിക്വിഡേറ്റ്‌ ചെയ്താലും ആരും ക്ഷോഭിക്കയില്ല. നിങ്ങള്‍ ജീവിച്ചി 
രുന്നുവെന്നതിന്റെ യാതൊരു തെളിവും ബാക്കിയില്ലാത്തമട്ടില്‍ അത്ര കണി 
ശമായി സ്റ്റേറ്റ്‌ കാര്യം പറ്റിക്കുന്നു. നിങ്ങള്‍ രക്തസാക്ഷിയല്ല, വെറും കുപ്പ 
യാണ്‌. വിചാരക്കുറ്റങ്ങള്‍ കുറയ്ക്കുവാനുള്ള ഫ്രസ്വകാലപദ്ധതികളിലൊ 
ന്നാണ്‌ നിങ്ങളുടെ മേല്‍ പ്രയോഗിച്ചത്‌. വേറെയുമുണ്ട്‌ പദ്ധതികള്‍; ദീര്‍ഘ 


കാലപദ്ധതികളും. 
ലുടെ 2019 പക്ഷ 


ചിന്താനിയ്രന്രണത്തിനുള്ള ദീര്‍ഘകാല പദ്ധതികളില്‍ അതിപ്രധാ 
നമായതു ഭാഷാപരിഷ്കരണമാണ്‌. പഴയ ഭാഷയിലെ പദങ്ങള്‍ ക്രമേണ എടു 
ത്തുകളയുന്നു. ബാക്കി വാക്കുകള്‍ക്ക്‌ അതേവരെയില്ലാത്ത പുതിയ അര്‍ത്ഥം 
കല്പിക്കുന്നു. പുതിയ അര്‍ത്ഥമെന്നുവെച്ചാലോഃ? ഒന്നുരണ്ടു സാമ്പിള്‍ ഇതാ. 


“സമാധാനം യുദ്ധമാണ്‌” 
“സ്വാതന്ത്ര്യം അടിമത്തമാണ്‌” 


ഭാഷാപരിഷ്കരണം ചിന്താനിയ്ര്ത്രണവിഷയത്തില്‍ തികച്ചും കാര്യ 
ക്ഷമമാകുമെന്നാണ്‌ 1984-ലെ ഭരണാധികാരികള്‍ വിശ്വസിക്കുന്നത്‌. ഭാഷ പ്രതീ 
കാത്മകമാണ്‌: പദങ്ങള്‍ ഓരോ പദാര്‍ത്ഥത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. മറ്റു ജീവി 
കള്‍ക്കു സാദ്ധ്യമല്ലാത്ത ഭാവനയും ആശയ്പ്രകാശനവും മനുഷ്യനു സാധി 
ക്കുന്നതു ഭാഷയുടെ സഹായത്താലാണ്‌. ഭാഷ അവനിലുള്ള ആന്തരിക 
ലോകത്തിനു-ബാഹ്യലോകത്തിന്റെ പ്രതിഫലനമാണിത്‌ - സ്ഥിരത നല്‍കു 
ന്നു. 

ഈ ലോകം തകര്‍ന്നാല്‍ മനുഷ്യനും മൃഗവും തമ്മില്‍ ആകൃതിയി 
ലല്ലാതെ അന്തസ്സാരത്തില്‍ വ്ൃത്യഠാസമില്ലാതാവുന്നു. കാടന്മാരോട്‌ പരിഷ്കൃത 
സമുദായക്കാര്‍ക്ക്‌ മാത്രം പരിചിതമായ പദങ്ങള്‍ പറഞ്ഞാല്‍ അവര്‍ക്ക്‌ മന 
സ്സിലാവില്ല. പ്രതസ്വാത്രന്ത്രയത്തിനുവേണ്ടി പൊരുതണമെന്ന്‌ അതേവരെ പത്രം 
കാണുകയോ വായിക്കുകയോ ചെയ്യാത്ത അപരിഷ്‌കൃനോട്‌ ആവശ്യപ്പെ 
ട്ടില്‍ അയാള്‍ ചെവിക്കൊള്ളുന്നതല്ല. ആ പദവും അതു ധ്വനിപ്പിക്കുന്ന 
പദാര്‍ത്ഥവും അയാളെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഇല്ലതന്നെ. പദങ്ങള്‍ ഓരോ 
ന്നായി ഈരിയുളിക്കളഞ്ഞ്‌ ഒടുവില്‍ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെക്കുറിച്ചുളള ബോധം 
മായ്ച്ചുകളയുകയാണ്‌ “1984ല്‍. പിന്നേയും അവശേഷിക്കുന്ന പദങ്ങള്‍ 
പ്രയോഗത്തില്‍ ഉപയോഗമശുന്യമാക്കി മാറ്റുക. നാം അനിഷേധ്യമായിക്കാ 
ണുന്ന വസ്തുതകള്‍ കുറിക്കുന്നത്‌ നിഷേധരൂപത്തില്‍ മാത്രമായിരിക്കും. 
സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന പദം തന്നെ നോക്കുക. 

“പട്ടി ചെള്ളില്‍നിന്നു സ്വതന്ത്രമാണ്‌” 

“കൃഷി കളയില്‍നിന്നു സ്വതന്ത്രമാണ്‌” 

എന്തില്‍നിന്നുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം എന്നു സൂചിപ്പിക്കാനേ ഈ വാക്ക്‌ 
ഉപയോഗമുള്ളൂ. എന്തിനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന ആശയം വ്യക്തമാക്കേണ്ട 
തില്ല. മാത്രമല്ല, നിര്‍ജ്ജീവവസ്തുക്കളേയും മനുഷ്യേതരജീവികളേയും സൂ 
ചിപ്പിക്കാനേ സ്വാത്ര്ത്രയപദം പ്രയോഗിക്കപ്പെടുകയുള്ളൂ. നപുംസക കാര്യ 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌. അല്ല ഇനി എപ്പോഴെങ്കിലും മനുഷ്യരെ സംബന്ധിച്ചും പ്രയോഗി 
ക്കപ്പെടുന്ന പക്ഷം ഇങ്ങിനെയായിരിക്കും. 


“അവന്‍ വിജ്ഞാനത്തില്‍നിന്നു സ്വതന്ത്രനാണ്‌.” വിജ്ഞാനത്തി 
നുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം പഴയ ഭാഷയിലെ ഒരു നിരര്‍ത്ഥകശൈലിയാണ്‌! ഓഷ്യാ 


[ടി 


നയിലെ പോലീസ്‌ മേധാവിത്വത്തിന്റെ പുത്തന്‍ പേര്‌ “സ്നേഹമ്യന്ത്രികാര്യാ 
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ലയം” എന്നാണ്‌; യുദ്ധവകുപ്പിന്റേതു “സമാധാന മന്ത്രികാര്യാലയം” എന്നും. 
ഈ പദങ്ങള്‍ പൂര്‍ണ്ണരൂപത്തില്‍ പ്രസ്താവിക്കപ്പെടുകയില്ല. “ മിനിസ്ററ്റി ഓഫ്‌ 
ലവ്‌” “മിനി ലവ്‌" എന്നാകുന്നു ചുരുക്കത്തില്‍. ഇങ്ങനെ മറ്റെല്ലാം. ഈ ചുരു 
ക്കലും സോദ്ദേശ്യമാണ്‌. കേള്‍ക്കുന്ന മാത്രയില്‍ പദങ്ങള്‍ ധ്വനിപ്പിക്കുന്ന 


ആശയം വ്യക്തമാക്കാതിരിക്കണമെന്നതാണ്‌ ഉദ്ദേശ്യം. 


സ്റ്റേറ്റിനെ പ്പോലെതന്നെ മനുഷ്യന്റെ ചിന്താനിയനത്തരണത്തിന്‌ 
പാര്‍ട്ടിയും ഒരുമ്പെടുന്നു. പാര്‍ട്ടി പറഞ്ഞാല്‍ രണ്ടും രണ്ടും അഞ്ചാണെന്നു 
വിശ്വസിക്കുന്നവരെ കാണാന്‍ ഓഷ്യാനയിലേയ്ക്കൊന്നും ഓടിപ്പോകേണ്ട. 
നമ്മുടെ രാജ്യത്തും ധാരാളമുണ്ട്‌. വ്യക്തിയ്ക്ക്‌ തെറ്റുപറ്റും; പാര്‍ട്ടിക്ക്‌ പറ്റു 
കയില്ലെന്നാണ്‌ അവരുടെ അഭിപ്രായം. പാര്‍ട്ടി അതിലുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന വ്യക്തി 
കള്‍ക്കതീതമായി ജീവിക്കുന്നു. ചരിത്രപരമായ ഒരാശയത്തിന്റെ ഭതികരൂപം! 
പാര്‍ട്ടിക്ക്‌ തെറ്റുപറ്റുമ്പോഴോ എന്നു ചോദിച്ചാല്‍, അപ്പോള്‍ അത്‌ വ്യക്തിക 
ളുടെ കുറ്റമാണ്‌. പാര്‍ട്ടിയുടെ നന്മ വൃക്തികള്‍ക്കില്ല; തിന്മയേ അവര്‍ക്കു 
പങ്കിടുവാന്‍ അധികാരമുള്ളൂ. കുതിരയ്ക്കു മുമ്പ്‌ വണ്ടിയെ കെട്ടിയാലുള്ള 
അബദ്ധമാണിത്‌. 


അനുസരിക്കുക, വഴങ്ങികൊടുക്കുക, ചിന്താസ്വാതന്ത്ര്യം പണയപ്പെ 
ടുത്തുക - ഇവ വാസ്തവത്തില്‍ മൌലികമായ മനുഷ്യഗുണങ്ങളല്ല. ആദിമ 
മനുഷ്യന്മാര്‍തന്നെ അന്വേഷണകുതുകികളായിരുന്നു. അവര്‍ മുമ്പില്‍കണ്ട 
ലോകത്തെ അപ്പടിയങ്ങു സ്വീകരിക്കുവാന്‍ തയ്യാറായില്ല. അതെന്താണെന്ന്‌ 
അവരറിയാന്‍ ശ്രമിച്ചു. ആ ശ്രമം ജീവിതത്തെ പൂര്‍വ്വാധികം ഉജ്ജലവും 
ഉദ്ദേശപൂര്‍ണ്ണമക്കുകയും ചെയ്തു. ചോദ്യംചെയ്യല്‍ എപ്പോഴും ആവശ്യമാ 
ണ്‌. കാര്യമറിയാതെയുള്ള അനുസരണം തനി അടിമ മനോഭാവമാണ്‌. പാര്‍ട്ടി 


,യുടേയോ അതേപോലുള്ള സംഘടനയുടേയോ കരു മാത്രമാണ്‌ താനെന്ന്‌ 


ഒരാള്‍ വിശ്വസിക്കുകയാണെങ്കില്‍, ചോദിക്കാനും വാദിക്കാനുമുള്ള 
ആവേശം അമ്പേ അയാള്‍ക്കു നഷ്ടപ്പെടുന്നു. അയാള്‍ ഒരു യ്യരന്രമായി 
മാറുന്നു. ശരിക്കു പറഞ്ഞാല്‍ പാര്‍ട്ടി ഒരു യ്രന്തവും അയാള്‍ അതിനെ നയി 
ക്കേണ്ട മനുഷ്യനുമാണ്‌. മനുഷ്യനെ യ്ര്്രമാക്കിയ പാര്‍ട്ടി ഏതു ത്ര്്രമുപ 
യോഗിച്ചും അധികാരത്തിലെത്തിയാല്‍, ഭരണകൂടത്തിന്റെ ആധിപത്യം വഹി 
ച്ചാല്‍, പിന്നീടും മനുഷ്യനെ യ്ന്ത്രമായേ കണക്കാക്കു. സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ 
ഉപാധി മനുഷ്യന്‍ മനുഷ്യനെ ചുഷണംചെയുന്ന വ്യവസ്ഥ ദൂരീകരിക്കുക 
മാത്രമല്ല. വസ്തുക്കളുടെ ചൂഷണത്തേയും നിര്‍ത്തേണ്ടതാണ്‌. സാധാരണ 
മനുഷ്യന്‌ എത്രമാത്രം സ്വാതന്ത്ര്യവും അവകാശങ്ങളും അനുവദിക്കുന്നു -- 
അവന്റെ ആവശ്യങ്ങളെ സഹായിക്കുന്നുവെന്ന്‌ നോക്കിയാണ്‌ ഒരു പാര്‍ട്ടി 
യുടെ മേന്മയും ഗുണവും തീരുമാനിക്കപ്പെടേണ്ടത്‌. അതെത്ര വലിയ ഘോഷ 
യാത്ര നയിച്ചു. എത്രയധികം ആളുകളെ അംഗങ്ങളാക്കി ചേര്‍ത്തുവെന്ന 
തെല്ലാം അത്രമേല്‍ സാരമേറിയ സംഗതികളല്ല. 


മണ്‍ 2019 ക്ട്‌ 


“ ഓഷ്യാന "യില്‍ ദമ്പതിമാര്‍ സഹശയനം നടത്തുന്നതിനു പറയുന്ന 
വാക്ക്‌ “നമുക്ക്‌ നമ്മുടെ പാര്‍ട്ടിയോടുള്ള കടമ നിര്‍വ്വഹിക്കുക” എന്നാണ്‌. 
എന്താണ്‌ ഈ കടമ? ധാരാളം സന്തതികളെ പ്രസവിക്കണമെന്ന്‌ പാര്‍ട്ടി 
കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍ പ്രമേയം പാസ്സാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌; വിളംബരങ്ങള്‍ പ്രസിദ്ധപ്പെടു 
ത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. അതിനാല്‍ കുട്ടികളെ ഉണ്ടാക്കുന്നതിനു ദമ്പതിമാര്‍ ഉദ്യമിക്ക 
ണം. ഈയ്യിടെ പത്രത്തില്‍ വായിച്ച ഒരു സംഭവം ഈ പാര്‍ട്ടിയോടുള്ള കട 
മയും പ്രേമവും തമ്മില്‍ കൂട്ടിമുട്ടി കുഴപ്പത്തിലായ കഥയുടെ വിശദരൂപഭാ 
വങ്ങള്‍ നല്‍കുന്നു. 


(ജോര്‍ജ്ജ്‌ ഓര്‍വെല്ലിന്റെ 1984 എന്ന നോവലിനെ ആസ്പദമാക്കി എം.ഗോ 
വിന്ദന്‍ എഴുതിയ സ്രഷ്ടാവും സൃഷ്ടിയും എന്ന ലേഖനത്തിലെ ചില ഭാഗ 
ങ്ങള്‍) 


സുഖവാസികളൂാടെ 
ലോകം 


ര 


വാസികളുടെ 
ദ്ലക്ുഠ 
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നടക്കാവ്‌ : കൊല്ലങ്കോട്‌, പാലക്കാട്‌ 
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[7 


കി 


[1] € 


അവ൪ണ സ്ത്രികള്‍ മാറു മറച്ചത്‌ 


പാശ്ചാത്യാരായ കുറേ പാതിരിമാര്‍ തെക്കന്‍തിരുവിതാംകുറില്‍ വന്ന്‌ 
ലണ്ടന്‍ മിഷന്‍ സൊസൈറ്റി സ്ഥാപിച്ചു. അജ്ഞരെയും അടിമത്തത്തില്‍ 
മുഴുകിക്കിടക്കുന്ന ഒട്ടു വളരെ പാവങ്ങളായ ചാന്നാന്മാരെയും ഈഴവരെയും 
പറയരെയും മറ്റും അവര്‍ ക്രിസ്തുമതം സ്വീകരിപ്പിച്ചു ക്രിസ്ത്യാനികളാക്കി. 
ഈ നീചജാതികള്‍ക്ക്‌ വിദ്യയും വിനയവും വിത്തവും ഒരുപോലെ ഉണ്ടാ 
വുന്നതിനും എവിടെയോ പോയി ഒളിഞ്ഞിരുന്ന അവരുടെ മനുഷ്യത്വം പ്രത്യ 
ക്ഷമാക്കുന്നതിനും വേണ്ട രാജപാതകള്‍ പാതിരിമാര്‍ അവര്‍ക്കായി തുറന്നു 
കൊടുത്തു. അവര്‍ നല്ലപോലെ ജീവിക്കാനും വസ്ത്രധാരണം ചെയ്യാനും 
തുടങ്ങിയപ്പോള്‍, അതുവരെ അടിമകളാക്കിയ മലയാളി ശൂദ്രര്‍ വല്ലാതെ അമ്പ 
രന്നു. ഹിന്ദുമത ജയിലില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷ്ര്രാപിച്ച (്രിസ്ത്യചാന്നാട്ടികള്‍ കുപ്പാ 
യവും മേല്‍മുണ്ടും ധരിക്കുന്നതുകണ്ട്‌ ആ ജയിലില്‍ത്തന്നെ കിടന്നു 
വലയുന്ന ചാന്നാട്ടികള്‍ (ഈഴവസ്ത്രീകള്‍) മേല്‍മുണ്ടുധരിച്ചു. അതിനുമുമ്പ്‌ 
കേവലം നഗ്നമായി നടക്കേണ്ടിവന്നവര്‍ മാറു മറച്ചു തുടങ്ങിയത്‌ മലയാളി 
ശൂദ്രര്‍ക്ക്‌ തീരെ രസിച്ചില്ല. ജാതിക്കോമരങ്ങളായ സവര്‍ണരും സര്‍ക്കാരും 
ഈ നിസ്സാരസംഗതിക്ക്‌ ബഹളം കൂട്ടുമെന്ന്‌ പാവപ്പെട്ട പാതിരിമാര്‍ കരുതി 
യിരുന്നില്ല. ഉയര്‍ന്ന ജാതി സ്ത്രീകളുടെ വേഷവിധാനങ്ങളില്‍ പ്രധാനമായ 
ഈ മേല്‍മുണ്ട്‌ ഈ നീചപരിഷകള്‍ സ്വീകരിച്ചത്‌, സവര്‍ണരുടെ അട്ടിപ്പേറ 
വകാശങ്ങളില്‍ നടത്തിയ അക്ഷന്തവ്യമായ ഒരു കയ്യേറ്റമായി മാത്രമേ ജാതി 
ഭള്ളിനു തോന്നിയുള്ളൂ. “കാലസ്ഥിതിയേയും രാജ്യത്തെയും ഗവണ്‍മെന്റിന്റെ 
സ്വഭാവത്തെയും ഗണിക്കാതെയുള്ള" (എന്നാണ്‌ ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ പറയു 
ന്നത്‌) ഈ ദുസ്വാതന്ത്ര്യം മറ്റു തെക്കന്‍ ഭാഗങ്ങളിലും വ്യാപിച്ച്‌ അതിഭയങ്കര 
മായ ലഹളയ്ക്ക്‌ കാരണമാക്കി. അങ്ങിങ്ങങ്ങായ ചില ഉരസലുകള്‍ ചാന്നാ 
ന്മാരും (ഈഴവരും) ശൂദ്രന്മാരുമായി ഉണ്ടാവുകയും ഈ വിവരം ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
റെസിഡന്റായ കര്‍ണല്‍ മാറിസല്‍ അറിയുകയും ചെയ്തതോടുകൂടി 
അദ്ദേഹം ചാന്നാര്‍ സ്ത്രീകളുടെ പക്ഷംപിടിച്ചു. അന്ന്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ ഭരി 
ച്ചിരുന്ന റാണി പാര്‍വതിഭായിയെക്കൊണ്ട്‌ 1004-ല്‍ (1829-ല്‍) ഒരു വിളംബരം 
(പസിദ്ധപ്പെടുത്തിച്ചു. ആ വിളംബരം മൂലം ക്രിസ്ത്യാനി സ്ര്രീകള്‍ക്ക്‌ 
കുപ്പായം ധരിക്കുവാനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം സിദ്ധിച്ചു. എങ്കിലും അവര്‍ണഹിന്ദു 
സ്ത്രീകള്‍ പഴയപടി അവരുടെ മാറു മറയ്ക്കാതെ തന്നെ നടന്നുകൊള്ളേ 
ണ്ടിവന്നു. 


ഒുണ്‍്‌ 2019 ക്ട്‌ 


പക്ഷേ, അതുകൊണ്ടൊന്നും വഴക്ക്‌ അവസാനിച്ചില്ല. തെക്കന്‍ തിരു 
വിതാംകൂറിലെ സ്ഥിതി ഗൌരവമായിത്തീര്‍ന്നു. പല സ്ഥലത്തും സ്ത്രീകള്‍ 
മാറു മറയ്ക്കുന്നതിനെ സംബന്ധിച്ച്‌ ലഹളകള്‍ നടന്നു. ചില സര്‍ക്കാരു 
ദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ ശൂദ്രരുടെ ഭാഗം പിടിച്ച്‌ ചാന്നാന്മാരെ അതികഠിനമായി 
മര്‍ദിച്ചു. എന്നിട്ടും അവര്‍ കുലുങ്ങിയില്ല. പാതിരിമാര്‍, ഗവണ്‍മെന്റും 
സവര്‍ണരും കൂടി നടത്തിയ മര്‍ദനത്തെയും സര്‍ക്കാരുദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ 
പക്ഷപാതത്തെയും അഴിമതികളെയും മറ്റും കുറിച്ച്‌ (ബിട്ടിഷ്‌ റെസിഡന്റിനും 
ഗവര്‍ണര്‍ക്കും ശക്തിമത്തായ കത്തുകള്‍ അയച്ചു. ലഹള തോവാളം, അഗ 
സ്തീശ്വരം, കല്‍ക്കുളം, വിളവംകോട്‌ എന്നീ താലൂക്കുകളില്‍ അതിഭയങ്കര 
മായിത്തീര്‍ന്നു. അരുമനായകം എന്ന ഒരു ചാന്നാനെ മാടന്‍പിള്ളയും 
വേറൊരു ശൂദ്രനും കൂടി അതിദയനീയമാകും വിധം അടിച്ച്‌ അവശനാക്കി. 
കുറ്റം വേണ്ടതുപോലെ തെളിഞ്ഞില്ലെങ്കിലും കഠിന ദേഹോപദ്രവം ആ പാവ 
പ്പെട്ട്‌ ചാന്നാന്‍ സഹിക്കേണ്ടിവന്നു എങ്കിലും മജിസ്‌ട്രേറ്റ്‌ പ്രതികള്‍ക്ക്‌ അഞ്ച്‌ 
രൂപ വിതം പിഴയിടുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്തത്‌. പാതിരിമാരുടെ സഹായത്തോ 
ടുകൂടി ടി അരുമനായകം മദ്രാസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റില്‍ അപ്പീല്‍ ബോധിപ്പിച്ചു. 
മദ്രാസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റില്‍നിന്ന്‌ പിഴ എഴുപത്‌ രൂപയായി വര്‍ധിപ്പിക്കുകയും 
തിരുവിതാംകൂറിലെ അധികാരികളെ താക്കീത്‌ ചെയ്കയും ചെയ്തു. എന്നിട്ടും 
തിരുവിതാംകൂര്‍ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ ലഹള അമര്‍ച്ച ചെയ്യുന്നതില്‍ വേണ്ടുവോളം 
ശ്രദ്ധപതിപ്പിച്ചില്ല. ലഹളയുടെ ഭയങ്കരതയെ അന്ന്‌ ദിവാനായിരുന്ന സര്‍. ടി. 
മാധവറാവുതന്നെ ഇങ്ങനെ വര്‍ണിക്കുന്നു: “ചാന്നാര്‍ സ്ത്രീകള്‍ ഉയര്‍ന്ന 
ജാതിക്കാരുടേതെന്ന്‌ പരിഗണിക്കപ്പെട്ട വേഷത്തില്‍ പരസ്യമായി പുറത്തിറ 
ങ്ങിയാല്‍ അവരെ എതിര്‍ത്തിരുന്നു. ചാന്നാന്മാരും മറ്റും സ്വരക്ഷ നോക്കുക 
മാത്രമാണ്‌ ഉണ്ടായത്‌. ചാന്നാന്മാരുടെ മേലുള്ള ശത്രുതയ്ക്ക്‌ ശക്തി വർധി 
ച്ചു. 1958 ഡിസംബര്‍ 27-ന്‌ മേക്കോട്ടുപള്ളി തീവെച്ച്‌ നശിപ്പിച്ചു. 30-ന്‌ കോട്ടാര്‍ 
ചന്തയില്‍ ഒരു ചില്ലറ കലാപം നടന്നു. കുറേക്കൂടി ഗൌരവമായ ഒന്ന്‌, ഒരു 
ലഹള, ഇരണിയല്‍ ചന്തയില്‍ നടന്നു. ജനങ്ങള്‍ വല്ലാതെ അമ്പരന്നു. രണ്ടു 
ഭാഗത്തെയും ആളുകള്‍ കഠിനമായി മര്‍ദ്ദിക്കപ്പെട്ടു. പലര്‍ക്കും മുറിവു പറ്റി. 
അന്നു രാത്രി വേറൊരു പള്ളിയും നാഗരുകോവിലിലെ റെസിഡന്‍സി 
ബംഗ്ലാവും തീവെയ്ക്കപ്പെട്ടു. -നും 16-നും മധേ യ രണ്ടു സ്ഥലത്തായി രണ്ടു 
പള്ളികള്‍ തീവെയ്ക്കപ്പെട്ടു. രണ്ടു മിഷ്യന്‍ സ്‌കൂളുകളും നശിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. 
തിട്ടുപള്ളിയില്‍ ഒരു ശൂദ്രസംഘം ഒരു ചാന്നാനെയും അയാളുടെ ഭാര്യ 
യെയും ആക്രമിച്ചു. അയാളുടെ വീടും അതിനോടു ചേര്‍ന്ന്‌ 27 വീടുകളും 
വെണ്ണീറാക്കി”. ം 


ദിവാന്‍ ടി.മാധവറാവുവിന്റെ അടുക്കല്‍ ചാന്നാന്മാരും ശൂദ്രരില്‍ 
പലരും സങ്കടങ്ങള്‍ ബോധിപ്പിച്ചു. ഡെപ്യൂട്ടി പേഷ്‌കാരും ഇരണിയല്‍ 
പോലീസുദ്യോഗസ്ഥനും റിപ്പോര്‍ട്ടുകള്‍ അയച്ചു. പൊതുജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരു 
താക്കീത്‌ ആവശ്യമാണെന്ന്‌ ദിവാന്‍ജിക്ക്‌ തോന്നി. 1829ലെ വിളംബരം 
ഉഈര്‍ജിതത്തിലിരിക്കുന്നിടത്തോളം കാലം ഹിന്ദുക്കളായാലും ക്രിസ്ത്യാനി 


86 ദ്വാക്ലാലിച്ച്‌ 
റ. 
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കളായാലും ചാന്നാര്‍ സ്ത്രീകള്‍ അതിലെ വ്യവസ്ഥകള്‍ ലംഘിക്കാന്‍ പാടി 
ല്ലെന്നും അതിനെ സംബന്ധിച്ച്‌ പരാതി വല്ലതുമുണ്ടെങ്കില്‍ ഗവണ്‍മെന്റിനെ . 
അറിയിച്ച്‌ പരിഹാരം നേടിക്കൊള്ളേണ്ടതാണെന്നും ആയിരുന്നു. ദിവാന്‍ജി 
യുടെ തീരുമാനം. കോട്ടാര്‍ ലഹള എന്നിട്ടും നടന്നു. ദിവാന്‍ സമാധാനരക്ഷ 
യ്ക്കായി പോലീസുകാരുടെ ശക്തി വര്‍ധിപ്പിക്കുകയും തെക്കന്‍ തിരുവി 
താംകുറില്‍ നൂറു പട്ടാളക്കാരെ അയക്കുകയും ചെയ്തു. പാതിരിമാര്‍ അട 
ങ്ങിയില്ല. ദിവാന്റെ (പവൃത്തികള്‍ സവര്‍ണഹിന്ദുക്കളുടെ നേരേയുള്ള 
നീചവും നഗ്നവും ആയ പക്ഷപാതത്തിന്റെ മകുടോദാഹരണമായി അവര്‍ 
കരുതി. അവര്‍ മഹാരാജാവ്‌ തിരുമനസ്സിന്‌ മുമ്പാകെ സങ്കടമുണര്‍ത്തിച്ചു. 
ഫലമുണ്ടാകായ്കയാല്‍ മേല്‍പറഞ്ഞ വിളംബരവും ദിവാന്റെ ഉത്തരവും 
റദ്ദ്‌ ചെയ്തുകിട്ടുവാനായി ഹരജി അയച്ചു. 


അന്ന്‌ മദ്രാസ്‌ ഗവര്‍ണര്‍ ചാള്‍സ്‌ ട്രെവിലിയന്‍ സായ്പായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പരിശുദ്ധനാമധേയം അവശസമുദായക്കാര്‍ക്ക്‌ ഒരിക്കലും 
മറക്കാവുന്നതല്ല. അദ്ദേഹം ശക്തിമത്തായ ഒരു കത്ത്‌ റെസിഡന്റിന്‌ എഴു 
തി. - ചക്രവര്‍ത്തി തിരുമനസ്സിലെ വിളംബരത്തിന്റെ തണലില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ 
സത്യധര്‍മങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിരുദ്ധമായി പരിഷ്കൃത ലോകത്തിനു മുഴുവനും 
അത്യന്തം ലജ്ജാകരമായി തോന്നുന്ന ഒരു ദുരാചാരത്തെ സംരക്ഷിക്കാന്‍ 
തുനിയുന്നത്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ ഗവണ്‍മെന്റിന്‌ അഭിമാനകരമല്ലെന്നും ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
സാമ്രാജ്യം ഭരിക്കുന്നത്‌ ഒരു സ്ത്രീയാണെന്നും ആ സ്ത്രീയുടെ വര്‍ഗ 
ത്തില്‍പ്പെട്ട ഒരു ജനവിഭാഗത്തെ അനന്യസാധാരണമായ വിധം പീഡിപ്പി 
ക്കുന്നത്‌ ആ സ്ത്രീക്ക്‌ ഒരിക്കലും ബഹുമാനമായിരിക്കയില്ലെന്നും മഹാരാ 
ജാവ്‌ തിരുമനസ്സിനെ ധരിപ്പിക്കേണ്ടതാണെന്നും ഈ നയത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ 
മദ്രാസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ കര്‍ശനമായ ഒരു ഉത്തരവ്‌ പുറപ്പെടുവിച്ചു. അന്യായ 
മായി പ്രവര്‍ത്തിച്ചു എന്ന്‌ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട ചില സര്‍ക്കാരുദ്യോഗസ്ഥന്മാരെ 
ജോലിയില്‍നിന്ന്‌ പിരിച്ചുവിട്ടു. 1004-ലെ (സി.ഇ.1829) രാജകീയ വിളംബരത്തെ 
കാലോചിതമായി പരിഷ്കരിക്കുന്നതിന്‌ വേണ്ട ആലോചനകള്‍ നടത്തി. 
ഈര്‍ജിതമായി നടത്തിയ ഒരു തീരുമാനം ഈ അന്വേഷണത്താല്‍ ഈ കാര്യ 
ത്തിന്‌ ഖണ്ഡിതമായ ഒരു തീരുമാനം നടത്തേണ്ടതിന്‌ ഉടനെ മദ്രാസ്‌ 
ഗവണ്‍മെന്റ്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ ഗവണ്‍മെന്റിനെ അറിയിച്ചു. 1859 ജൂലായ്‌ 16-ന്‌ 
ഉണ്ടായ രാജകീയവിളംബരം ചാന്നാര്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ (ഈഴവസ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌) 
ഇഷ്ടംപോലെ വസ്ത്രധാരണം ചെയ്യുവാനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം അനുവദിച്ചു 
കൊടുത്തു. അങ്ങനെ അവരുടെ മാറു മറഞ്ഞു. 


സഹകരണ ത്യാഗ്ര്പതിഷേധ യോഗത്തിന്റെ പ്രവൃത്തി ഒരു കൊല്ല 
ത്തിലധികം പലേ അംശങ്ങളിലും പ്രചാരവേല നടത്തി ജനമധ്യയേ ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഗവണ്‍മെന്റില്‍ രാജഭക്തി വര്‍ധിപ്പിച്ചിരുന്നു. 


മുറെ ക്ഷ്‌” 


പാലക്കാട്ടെ ഈഴവരോട്‌ ഒരു അപേക്ഷ 
മി. കെ.അയ്യപ്പന്‍ ബി.എ. സഹോദരന്‍ പ്രതാധിപര്‍ 


പാലക്കാട്ടെ ഈഴവര്‍ മതം മാറാന്‍ യോഗം കൂടി ആലോചിച്ച്‌ മുറു 
കിയിരിക്കയാണ്‌. അവരുടെ ഈ മതമാറ്റബഹളത്തിന്‌ പാലക്കാട്ടെ ഭയങ്കര 
സ്ഥിതി എന്ന്‌ മിതവാദിയില്‍ പേരു കണ്ടു. ഈ ഭയങ്കരത്വം ആരെ ഉദ്ദേശിച്ചാ 
ണെന്ന്‌ വെളിവാകുന്നില്ല. ജാതിയും അയിത്തവും വെച്ചുപോരാന്‍ ശാഠ്യം 
പിടിക്കുന്ന ജാതിഹിന്ദുക്കളെ ഉദ്ദേശിച്ചായിരിക്കാം. ഈഴവരെ സംബന്ധിച്ചി 
ടത്തോളം സ്ഥിതി എല്ലാം കൊണ്ടും സന്തോഷകരമാണ്‌. അവര്‍ അവരുടെ 
സ്വന്തം നിലയെപ്പറ്റി ആലോചിച്ചുതുടങ്ങിയിരിക്കുന്നു എന്നാണ്‌ ഇപ്പോഴത്തെ 
ബഹളത്തിന്റെ അര്‍ഥം. 


കല്‍പ്പാത്തിയില്‍ ഈഴവര്‍ കടക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ട്‌ സാധിക്കാത്തതാണ്‌ 
ഇപ്പോഴത്തെ ബഹളത്തിന്റെ കാരണം. എങ്കിലും ഈ ശ്രമം കല്‍പ്പാത്തിയില്‍ 
കടപ്പാന്‍ മാത്രമുള്ള ഒരു ശ്രമമായി പോകയാണെങ്കില്‍ അത്‌ വലിയ നഷ്ട 
മാണ്‌. കല്‍പ്പാത്തിയും വൈക്കത്തും അമ്പലപ്പുഴയും മറ്റുമുള്ള റോഡുക 
ളില്‍ നടപ്പാന്‍ സാധിച്ചാലും ഈഴവരുടെ സാമുദായികമായ അവശതകളും 
അപമാനങ്ങളും നീങ്ങുകയില്ല. മുമ്പ്‌ നടക്കാന്‍ പാടില്ലാത്ത പലേ റോഡുക 
ളിലും ഇപ്പോള്‍ ഈഴവര്‍ക്ക്‌ നടക്കാം. പ്രവേശനമില്ലാതിരുന്ന പള്ളിക്കൂടങ്ങ 
ളില്‍ മിക്കതിലും അവര്‍ക്ക്‌ പ്രവേശനം കിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. കിട്ടാതിരുന്ന പല ഉദ്യോ 
ഗങ്ങളും അവര്‍ക്ക്‌ കിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. അവരോട്‌ മുമ്പുണ്ടായിരുന്നതില്‍ കൂടുത 
ലായ ഗണന മറ്റുള്ളവര്‍ക്കുണ്ടായിരിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ പൊതുവേ നോക്കി 
യാല്‍ പലതുകൊണ്ടും ഈഴവരുടെ അസ്വാതന്ത്ര്യം കുറച്ചുവരുംതോറും 
അവര്‍ക്ക്‌ ജാതികളോട്‌ വെറുപ്പ്‌ കൂടുന്നതിന്റെ അര്‍ഥമെന്ത്‌? അവര്‍ അനുഭ 
വിക്കുന്ന അപമാനത്തിന്റെ ആഴം അവര്‍ ഇപ്പോഴാണ്‌ അറിഞ്ഞുതുടങ്ങിയി 
രിക്കുന്നത്‌. ആ അപമാനകാരണം ആകെ നീങ്ങാതെ ഈഴവര്‍ക്ക്‌ ഇനി അട 
ങ്ങാന്‍ സാധിക്കയില്ല. കല്‍പ്പാത്തിയിലും വൈക്കത്തും നടന്നതുകൊണ്ട്‌ 
അതിന്‌ കുറവ്‌ വരികയില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ ആ അപമാനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന 
മാണ്‌ തിരയേണ്ടത്‌. ചാണക്യന്റെ കാലില്‍ മുള്ളിന്റെ മുന കൊണ്ടിട്ട്‌ ആ 
മുന മാത്രം പറിച്ചുകളഞ്ഞ്‌ പൊകയല്ല അദ്ദേഹം ചെയ്തത്‌. ആ പുല്ലിന്റെ 
വേരും നാരും തെരഞ്ഞെടുത്ത്‌ അതിന്റെ ഉന്മൂലനാശം വരുത്തി. അങ്ങനെ 
യാണ്‌ നമ്മളും വേണ്ടത്‌. പാലക്കാട്ടും വൈക്കത്തും മറ്റും പുല്ലിന്റെ മുന 
നമ്മുടെ കാലില്‍ കൊണ്ടു. അതിന്റെ വേദന നമ്മെ, പുല്ലിന്റെ വേരും നാരും 
തെരഞ്ഞു പറിക്കുന്ന ചാണക്യന്മാരാക്കണം. നമ്മുടെ അപമാനത്തിനും അവ 
ശതയ്ക്കുമുള്ള അടിസ്ഥാനം കണ്ടുപിടിച്ച്‌ അതിനെ നശിപ്പിക്കുകയാണ്‌ 
നമ്മുടെ ചുമതല. കല്‍പ്പാത്തിയില്‍ നടക്കാനായി ആരും മതം മാറണ്ട. നിയ 
മാനുസൃതമായി ശക്തിയായ പ്രക്ഷോഭം നടത്തിയാല്‍ കല്‍പ്പാത്തി വേഗം 
തുറന്നുകിട്ടും. യോഗ്യന്മാര്‍ ചെന്ന്‌ കയ്യും കെട്ടി നിന്ന്‌ പട്ടന്മാരുടെ കല്ലേറ്‌ 
കൊണ്ടാല്‍ കല്‍പ്പാത്തി തുറക്കയില്ല. കല്ലെറിഞ്ഞപ്പോള്‍ പകരം കല്ലെറിയു 
കുയം തല്ലിയപ്പോള്‍ പകരം തല്ലുകയും ചെയ്തിരുന്നെങ്കില്‍ പണ്ടെക്കു പണ്ടേ 
ന്മാര്‍ അടങ്ങിയേനെ. തല്ലാനും കല്ലെറിയാനും ശക്തിയില്ലെങ്കില്‍ ശക്തി 


്ഥാകാഥിച്‌ 


് 


അ 


ഇണ്ടാകുംവരെ പുറത്തുനിന്ന്‌ മറ്റു വഴിക്കു ശ്രമിക്കണം. പക്ഷേ, കല്‍പ്പാത്തി 
റോഡ്‌ എത്ര തുറന്നാലും നമ്മുടെ കാര്യം സാധിക്കുകയില്ല. നായന്മാര്‍ ക്ഷേത്ര 
പ്രവേശനം ഇജ്ളവരാണല്ലേോ.. അവര്‍ സാമുദായികമായി ഏല്‍ക്കുന്ന അപ 
മാനത്തിന്‌ വല്ല കുറവും അതുകൊണ്ട്‌ ഉണ്ടോ? 


ഈ രാജ്യത്തിന്റെ ജാതി ഏര്‍പ്പാടാണ്‌ നമ്മുടെ ബാധ. അതിന്റെ 
വേരും നാരും തിരഞ്ഞ്‌ പറിച്ചുകളഞ്ഞാലേ നമുക്ക്‌ രക്ഷയുള്ളൂ. അതിന്റെ 
ചെറിയ മുന മാത്രമാണ്‌ കല്‍പ്പാത്തി. ഈ ജാതിയെ ഇപ്പോള്‍ വട്ടന്മാർ മാത്ര 
മല്ല വെച്ചു പോറ്റുന്നത്‌. പട്ടന്മാര്‍ക്ക്‌ ജാതി നിമിത്തം വലിയ ആദായവും 
സൌകര്യവും ബഹുമാനവും ഉണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ അത്‌ വെച്ചുപോറ്റാന്‍ ശാഠ്യം 
പിടിക്കുന്നതില്‍ അത്ഭുതമില്ല. പക്ഷേ, നായന്മാരും ഈഴവരും മുക്കുവരും 
പുലയരുമൊക്കെ ജാതി വെച്ചു പുലര്‍ത്തണമെന്ന ശാഠധ്യക്കാരാണ്‌. 
അവര്‍ക്കാര്‍ക്കും വട്ടന്മാരെപ്പോലെ ആദായവും സൌകര്യവും ബഹുമാനവും 
ഇല്ല. നേരേ മറിച്ച്‌ നഷ്ടവും അസൌയകര്യവും അപമാനവുമാണ്‌ ഉള്ളത്‌. 
എന്നിട്ടും അവര്‍ ജാതിയെ നശിപ്പിക്കാനല്ല, പാലിക്കാനാണ്‌ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 
ഇതാണ്‌ വാസ്തവത്തില്‍ ഭയങ്കരസ്ഥിതി. ഇതു പാലക്കാട്ടേക്കു മാത്രമായ 
ഭയങ്കരസ്ഥിതിയല്ല. കേരളമൊട്ടുക്ക്‌, ഇന്‍ഡ്യയൊട്ടുക്കുമുള്ള ഭയങ്കരസ്ഥിതി 
യാണ്‌. കല്‍പ്പാത്തിയിലേയും വൈക്കുത്തേയും പട്ടന്മാരുടെ ധാര്‍ഷ്ട്യത്തിലും 
പോക്കിരിത്തരത്തിലും ക്ഷുഭിതരായിരിക്കുന്ന ഈഴവരോട്‌ ഞാന്‍ ചില പര 
സ്യമായ രഹസ്യം പറയാം. ശ്രദ്ധിച്ചുകേള്‍ക്കുക. 


മൂത്തകുന്നം എന്നു പേരായ, ഈഴവര്‍ക്കുമാത്രം പ്രാബല്യമുള്ള 
ഒരു ദേശമുണ്ട്‌. അവിടെ ഈഴവര്‍ക്ക്‌ നല്ല സ്വത്തും ശക്തിയുള്ള ക്ഷേത്രവും 
സഭയുമൊക്കെയുണ്ട്‌. ക്ഷേത്രം വക ഒരു സ്‌കൂളുമുണ്ട്‌. തിരുവതാംകൂറില്‍ 
മൂന്നാം ഫാറത്തില്‍ മലയാളം ടെക്സ്റ്റായിട്ട്‌ കുമാരനാശാന്റെ ചണ്ഡാലഭി 
ക്ഷുകിയോ വേറൊരാളുടെ രണ്ടു പുരാണകഥകള്‍ എന്ന പുസ്തകമാണ്‌ 
പഠിക്കാനായി വെച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ആശാന്റെ ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകി മൂത്തകുന്നം 
സ്‌കൂള്‍കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ പഠിപ്പിക്കുന്നതിനായി സ്‌കുളധികൃതന്മാര്‍ തെരഞ്ഞെടു 
ത്തു. ഈ കാരണത്തിന്‍മേല്‍ ക്ഷേത്രസഭാ സ്വക്രട്ടറിയായ സ്‌കൂള്‍ മാനേ 
ജരെ നാട്ടുകാര്‍ ശഠിക്കുകയുണ്ടായത്രേ. കാരണം ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകി ജാതി 
യില്ലാതാക്കണമെന്ന്‌ ഉദ്ദേശ്യമുള്ള ഒരു കൃതിയായതുതന്നെ. വിദ്യാഭ്യാസമി 
ല്ലാത്ത മൂത്തകുന്നത്തെ സ്വഭാവം മാത്രമായിരിക്കുമോ ഇത്‌? ഒരിക്കലുമല്ല. 
വിദ്യാഭ്യാസം സിദ്ധിച്ചവര്‍ അധികം നിവസിക്കുന്ന തലശ്ശേരിയിലേയും കണ്ണൂ 
രിലേയും അനുഭവം നോക്കാം. ശ്രീനാരായണഗുരു സ്വാമികള്‍ ചെന്ന്‌ അവി 
ടത്തെ തീയരോട്‌ അവരുടെ ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ ചെറുമക്കള്‍ക്ക്‌ പ്രവേശനം 
കൊടുക്കണമെന്ന്‌ പറഞ്ഞു. കണ്ണൂര്‍ക്കാര്‍ അത്‌ കേട്ടതേ ഇല്ല. കല്‍പ്പാത്തി 
ബഹളം നടക്കുന്ന പാലക്കാട്ടുതന്നെ ഈഴവര്‍ക്ക്‌ ചെറുമക്കളോട്‌ അയിത്ത 
മില്ലാതായിട്ടുണ്ടോ? അവിടെ ഏറ്റവും പ്രമാണികളായ ഈഴവരെല്ലാം ഇന്നും 
ബ്രാഹ്മണദാനം നടത്തുന്നതായിട്ടാണ്‌ അറിയുന്നത്‌. ഇതിന്റെയൊക്കെ അര്‍ഥം 


ലുടെ 0. 


എന്ത്‌? 


പട്ടര്‍, പപ്പടം, പഴം, പായസം ഇതുകള്‍ക്കുവേണ്ടി പണി ചെയ്ത 
പണിത്തരങ്ങള്‍ എല്ലാം താങ്ങാന്‍ നായന്മാരും ഈവവരും താഴ്ന്ന ജാതി 
കളും അരയും തലയും മുറുക്കി നില്‍ക്കുന്നു എന്നല്ലേ പറയേണ്ടത്‌? ഈ 
ഭയങ്കരസ്ഥിതി മാറണം. സഞ്ചാര സ്വാതന്ത്ര്യസമ്പാദനത്തിനായി ഈഴവരുടെ 
ഇടയില്‍ ഉണ്ടായിട്ടുള്ള ഉണര്‍വും ബഹളവും ജാതി ഇല്ലാതാക്കുവാനുള്ള 
ശ്രമത്തിലേയ്ക്ക്‌ തിരിച്ചുവിടണം. അതാണ്‌ ഈഴവനേതാക്കന്മാര്‍ ചെയ്യേ 
ണ്ടത്‌. അവര്‍ അങ്ങനെ ചെയ്താല്‍ ചാണക്യന്‍ ശരപ്പുല്ല്‌ ഉന്മൂലനാശം ചെയ്ത 
തുപോലെ ജാതി ഉന്‍മൂലനം ചെയ്യുവാന്‍ അവര്‍ക്ക്‌ സാധിക്കുമെന്നതുകൊണ്ട്‌ 
ഈഴവര്‍ക്കു മാത്രമല്ല, മറ്റു ജാതികള്‍ക്കും എന്തിന്‌ പട്ടന്മാര്‍ക്കുതന്നെയും 
രക്ഷകിട്ടും. ജാതി ഇല്ലാതാക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നവര്‍ അവരുടെ സ്വന്തസമുദായ 
ത്തിലെ ജാതി ഇല്ലാതാക്കാന്‍ നോക്കാതെ തങ്ങളുടെ മേല്‍ജാതിക്കാരെന്നു 
കരുതപ്പെടുന്നവരുടെ ജാതി ഇല്ലാതാക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന സാഹസം ഇനിയെ 
ങ്കിലും വിടണം. അത്‌ വെറും വിഫലശ്രമമാണ്‌. ഓരോ ജാതിക്കാരും അവര 
വരുടെ ജാതി ഇല്ലാതാക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചാലേ ജാതിയില്ലാതാകയുള്ളൂ. കേരള 
ത്തിലെ തീയര്‍ (ഈഴവര്‍) ജാതി ഇല്ലാതാക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു എന്നു വെയ്ക്കു 
ക. എന്നാല്‍ ഇവിടെ ജാതിയേര്‍പ്പാടിന്റെ ജനസംഖ്യ കുറഞ്ഞുപോകില്ലേ? 
ജനസംഖ്യയാണ്‌ ഈ വക ഏർപ്പാടിന്റെ വലിയ ശക്തി. പട്ടന്മാര്‍ മാത്രം 
ജാതി വെച്ചിരുന്നാല്‍ അതിനു ശക്തിയുണ്ടായിരിക്കയില്ലു. പ്രബലന്മാരായ 
അനേകസമുദായങ്ങള്‍, അതായത്‌ അനേകകോടി ജനങ്ങള്‍ വെച്ചുകൊണ്ടി 
രിക്കുന്നതു കൊണ്ടുമാത്രമാണ്‌ നിരര്‍ഥകവും ദോഷകരവുമായ ഈ ജാതി 
ഏര്‍പ്പാട്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. 

ഈ രഹസ്യം മനസ്സിലാക്കിവേണം ജാതിസങ്കടം ഒഴിവാക്കാന്‍ ശ്രമം 
ചെയ്യേണ്ടത്‌. അവരവരുടെ ജാതി ഇല്ലാതാക്കുവാനുള്ള ശ്രമം ഏറ്റവും പ്രയാ 
സമേറിയതാണ്‌. നമ്മുടെ സമുദായത്തിലെ അന്ധവിശ്വാസത്തോടും അനാ 
ചാരപ്രതിപത്തിയോടും മല്ലിടാന്‍ ശരിയായ ത്യാഗവും ധൈര്യവും വേണം. 
മറ്റു ജാതിക്കാരുടെ കുറ്റം പറഞ്ഞ്‌ പരിഷ്‌കാരികളായി നടക്കുവാന്‍ ഒരു പ്രയാ 
സവുമില്ല. മതമാറ്റത്തിനുള്ള ബഹളം കൂട്ടുന്ന പാലക്കാട്ടെ ഈഴവരോട്‌ ഞാന്‍ 
ഒന്ന്‌ ചോദിക്കട്ടെ. നിങ്ങള്‍ മതവും ജാതിയും കളയുവാനാണ്‌ പറയുന്നത്‌. 
വാസ്തവത്തില്‍ ഇത്‌ നിങ്ങള്‍ ഉള്ളില്‍ത്തട്ടി പറയുകയാണോ? അങ്ങനെ 
യാണെങ്കില്‍ ജാതി മാത്രം കളയുവാന്‍ ശ്രമിക്കുക. ഇത്‌ എളുപ്പമല്ല. വളരെ 
ബുദ്ധിമുട്ടും കഷ്ടവും സഹിച്ചെങ്കിലേ അത്‌ സാധിക്കൂ. അതിന്‌ നിങ്ങള്‍ 
തയ്യാറുണ്ടോ? നിങ്ങളുടെ ജാതി ഇല്ലാതായാല്‍ കല്‍പ്പാത്തിയിലെ പട്ടന്മാ 
രുടെ ജാതി പോകുമോ എന്ന്‌ നിങ്ങള്‍ ചോദിച്ചേക്കാം. നിങ്ങളുടെ ജാതി 
പോയാല്‍ നിങ്ങളെങ്കിലും നന്നാകും. നിങ്ങളെക്കൊണ്ട്‌ ആര്‍ക്കും ജാതിസം 
ബന്ധമായ ഉപദ്രവം മേലില്‍ ജഇല്ലാതാകയെങ്കിലും ചെയ്യും. അതുതന്നെ 
വലിയ കാര്യമല്ലേ? അതു മാത്രമല്ല അതുകൊണ്ടുള്ള ഫലം. നിങ്ങളുടെ ജാതി 
പോയാല്‍ കേരളത്തിലെ 20 ലക്ഷം തീയർ, ഈഴവര്‍ തുടങ്ങിയവരുടെ ജാതി 
പോയാല്‍, പിന്നെ കേരളത്തില്‍ ജാതി വെച്ചുകൊണ്ടിരിക്കാന്‍ ആര്‍ക്കും 


ന പി ്ഥാകാഥിഷച്‌ 
ട്‌ 


ചം 


1? ൫: 


ര്‌ 


സാധിക്കയില്ല. ജാതി കൊള്ളരുതാത്തതാണെന്ന്‌ അപ്പോള്‍ മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ പലേ 
വിധത്തിലും ബോധ്യപ്പെടും. ജാതിസങ്കടം ഒഴിക്കുവാനുള്ള മാര്‍ഗം അവര്‍ക്ക്‌ ' 
ആദ്യം ജാതി ഇല്ലാതാക്കുക തന്നെയാണ്‌. മഹാത്മാഗാന്ധി മുതലായവരുടെ 
ഉപദേശം കേട്ടാല്‍ നിങ്ങള്‍ വീണ്ടും വലയിലാകും. അവര്‍ സദുദ്ദേശത്തോ 
ടുകൂടിയാണ്‌ നിങ്ങളോട്‌ ഉപദേശിക്കുന്നത്‌. പക്ഷേ, ജാതിസങ്കടത്തിന്റെ ശരി 
യായ മാര്‍ഗം കണ്ടെത്തുവാന്‍ അവരുടെ സ്ഥിതി അവരെ അനുവദിക്കുന്നില്ല. 


അയിത്തം കളയണമെങ്കിലും ജാതി രക്ഷിക്കണമെന്നാണ്‌ ഗാന്ധി 
യുടെ ഉപദേശം. അതുകേട്ടാല്‍ നമ്മള്‍ വീണ്ടും പട്ടരുടെ അടിമയാകുകയേ 
ഉള്ളൂ. കന്യാകുമാരി ക്ഷേത്രത്തില്‍ ഗാന്ധിയോട്‌ അകത്തേയ്ക്കു കടക്ക 
രുത്‌ എന്ന്‌ പുരോഹിതന്‍ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ അദ്ദേഹം പുറത്തുനിന്നു തൊഴുത്‌ 
തൃപ്തിപ്പെട്ടു. (ജാതിയില്‍ വൈശ്യനായിരുന്ന ഗാന്ധിജി പ്രാഹ്മണനെ അനു 
സരിച്ചു). വെള്ളക്കാരോടാണ്‌ ഗാന്ധിക്കും മറ്റും വിരോധം. പട്ടരെ എതിര്‍ക്കു 
വാന്‍ ഗാന്ധിക്കും മറ്റും സാധിക്കയില്ല. നമ്മള്‍ക്കും നമ്മള്‍ വഴി മറ്റുള്ള 
വര്‍ക്കും രക്ഷ കിട്ടണമെങ്കില്‍ നാരായണഗുരുസ്വാമികളുടെ ഏകജാതി ഏക 
മതം അനുസരിച്ച്‌ ജീവിക്കുക. കുറേ കാലം കൊണ്ടേ അത്‌ നിവൃത്തിയു 
ള്ളൂ. ഒന്നോ രണ്ടോ കൊല്ലം കൊണ്ട്‌ നമ്മുടെ ജാതിസങ്കടം ഒഴിക്കുവാന്‍ 
ഒരു വഴിക്കു ശ്രമിച്ചാലും ഫലിക്കയില്ല. മതം മാറാനുള്ള നിങ്ങളുടെ ശ്രമം 
അബദ്ധമെന്നു പറയുന്നില്ല. ജാതിബുദ്ധിമൂട്ട്‌ ഒഴിക്കാനാണല്ലോ നിങ്ങള്‍ മതം 
മാറുന്നത്‌. ഹിന്ദുമതവിശ്വാസം വെച്ചുകൊണ്ട്‌ ജാതി ഇല്ലാതാക്കാന്‍ പ്രയാസം 
അധികമുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ആ മതവിശ്വാസവും മതപ്പേരും കളയുന്നത്‌ നല്ല 
തുതന്നെ. 


ഏതെങ്കിലും ഒരു മതാദര്‍ശം ഇനി വേണമെങ്കില്‍ അത്‌ ഏറ്റവും 
നല്ലതായിരിക്കണമെന്ന സംഗതി മറന്നുകൂട. ധര്‍മത്തോളം വലിയ മതാദര്‍ശം 
വേറെ ഇല്ല. അതായിരിക്കും നമുക്ക്‌ നല്ലത്‌. ഹിന്ദുക്കളുടെ കിഴിഞ്ഞ കുട്ടു 
കെട്ടിനിന്നു പുറത്തുപോയി ആത്മാഭിമാനത്തോടുകൂടി ജീവിക്കാനും 
നമ്മുടെ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനാവശ്യമായ മാറ്റവും തകിടം മറിച്ചിലും കുടാതെ 
തന്നെ ഏറ്റവും എളുപ്പം നമ്മുടെ ജാതി നശിപ്പിക്കുവാനുള്ള പരിപാടി നടപ്പി 
ലാക്കാനും സ്വാത്ര്ത്രയരപൂര്‍ണമായ ഒരു മതാദര്‍ശം വരുത്തുവാനും പറ്റിയത്‌ 
ബുദ്ധമാര്‍ഗ്ഗാവലംബനമാണ്‌. 


നമ്മുടെ സ്വാമി ഇപ്പോള്‍ ഉപദേശിക്കുന്ന സമുദായാദര്‍ശവും 
ഏറ്റവും യോജിക്കുന്നതും ബുദ്ധമാര്‍ഗത്തോടാണ്‌. ബുദ്ധമതഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
വായിച്ചല്ല സ്വാമികള്‍ ഈ ആദര്‍ശം കണ്ടെത്തിയത്‌. സ്വാമിയുടെ സ്വതന്ത്ര 
ചിന്തയുടെ ഫലമാണ്‌. ഈ മാറ്റത്തിന്റെ സൌകര്യവും ഫലവും ആകപ്പാടെ 
ആലോചിച്ചുനോക്കിയാണ്‌ അതിന്റെ ഗുണദോഷം കണക്കാക്കേണ്ടത്‌. 
കല്‍പ്പാത്തിയില്‍ നടക്കുന്ന കാര്യം മാത്രം വെച്ചല്ല അതിനെ നിരുപിക്കേ 
ണ്ടത്‌. ഏതായാലും മതപ്പേരും മതാദര്‍ശവും മാറിയാലും ശരി, ജാതി ഇല്ലാ 
താക്കുവാനുള്ള ശ്രമം ഈര്‍ജിതമായി നടത്തണം. അതില്‍ നമുക്ക്‌ അഭിപ്രാ 
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യവ്യത്യാസം പാടില്ല. ജാതി തീരെ നശിപ്പിച്ചല്ലാതെ നമ്മുടെ അന്ധതകള്‍ 
മുഴുവനും നശിക്കയില്ല. 

നാം കേള്‍ക്കുന്ന ഒച്ച മുഴുവനും ഏതാനും ചിലര്‍ ഉണ്ടാക്കിത്തീര്‍ക്കു 
ന്നതാണ്‌. അതു പോര. ജനങ്ങള്‍ ആകെ ഒന്ന്‌ ഉണര്‍ന്നുവശാകണം. അതിനു 
ജാതി നശിപ്പിക്കുന്ന മിശ്രഭോജനം, മിശ്രവിവാഹം ഈ സ്രയ്രദായം അവ 
രുടെ ഇടയില്‍ എടുത്തിട്ടാല്‍ മതി. ഉടനേ തന്നെ അവരുടെ ജാതിസംബന്ധ 
മായ അന്ധവിശ്വാസവും അനാചാരപ്രതിപത്തിയും ഇളകും. ആദ്യം പ്രതി 
കൂലമായിട്ടായിരിക്കും അവര്‍ ഇളകുന്നത്‌. എങ്കിലും വേഗത്തില്‍ അവരെ 
മറിച്ച്‌ ഏകജാതി പരിഷ്‌കാരത്തിന്‌ അനുകൂലികളാക്കാം. അങ്ങനെ ബഹുജ 
നങ്ങള്‍ ജാതി ഇല്ലാതാക്കാന്‍ പിന്നീട്‌ ശ്രമങ്ങള്‍ ചെയ്തുതുടങ്ങും. ഈ പരി 
ശ്രമത്തെ തടയാന്‍ കല്‍പ്പാത്തിപട്ടന്മാര്‍ക്ക്‌ കഴിയില്ല. കുറേ നീണ്ടു കാണ്‍മാ 
നുള്ള കണ്ണു വെച്ചുനോക്കി ഈ വക കാര്യങ്ങളില്‍ നമ്മുടെ നേതാക്കന്മാര്‍ 
ശ്രമിച്ചാല്‍ക്കൊള്ളാം. നാളെ ഫലം കിട്ടുന്ന വഴിക്കുമാത്രമേ ശ്രമിക്കു എന്നു 
വെക്കുന്നതു ശരിയല്ല. 

നമ്മുടെ സമുദായ പരിഷ്കാരശ്രമത്തിന്റെ ആദര്‍ശം നമുക്കുമാത്രം 
നന്നായാല്‍ പോര. പട്ടന്മാരെക്കൂടി നന്നാക്കണം. നായന്മാരെയും ചെറുമക്ക 
ളെയും, എന്തിന്‌ എല്ലാവരെയും നന്നാക്കുവാനും എല്ലാവരുടെയും ജാതി 
പീഡ ഒഴിക്കുവാനും നമുക്കു സാധിക്കും. 

കല്‍പ്പാത്തിയില്‍ ഈഴവരെ നടത്തുന്ന തുഛകാര്യത്തില്‍ മാത്രം 
ബഹളം കൂട്ടാതെയും അതിനായി വെപ്രാളം കാണിക്കാതെയും നമ്മെയും 
നമ്മുടെ മറ്റുള്ള എല്ലാവരെയും രക്ഷിക്കുന്ന ഒരു മഹാ പരിഷ്‌കാരത്തിന്‌ 
ഒരുങ്ങുക. 
[കെ.അയ്യപ്പന്‍, ബി.എ..] 
(ഇ.കെ.ചാമി 1936-ല്‍ എഴുതിയ പാലക്കാടിന്റെ സാമൂഹിക ചരിത്രം എന്ന 
പുസ്തകത്തില്‍നിന്നുള്ള ഭാഗങ്ങള്‍. 


പ്രസാധനം : കെ.പി.ശബരിഗിരീഷ്‌, റോസ്‌ പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, പാലക്കാട്‌. 
മൊബൈല്‍: 9246064339) 


ക പി ച്ാകാ്ച്‌ 
ഗാ 


എ 


കാഴ്ച്ച / കാഴ്ച്ചപ്പാട്‌ 


വിദഖകന സ്നേഹിക്കുന്നവരാരും 
ഇനി തസ്്രാക്കിലക്ക്‌ പൊകരുത് 


സുകേതു 


ഗോവിന്ദന്‍കുട്ടിയും ജോസ്പ്രകാശും 

ടി ജി രവിയും ബാലന്‍ കെ നായരും 
ഒറ്റമനസ്സോടെ ബലാല്‍ക്കാരംചെയ്ത്‌ 
പിച്ചിച്ചീന്തിയ ഒരു കന്യാജഡം -- സിനിമേല്‌ 
എങ്ങനെയുണ്ടാകും? 


കാണണോ? കാണാന്‍ താല്‍പര്യമുണ്ടോ? 

എങ്കില്‍ തസ്രാക്കിലേക്ക്‌ വരു... 

അവിടെയതാ എറിച്ചുനില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌; 

വിജയന്‍ സ്മാരകം! 

ത്രസാക്കിലെ ഏറ്റുവും വൃത്തികെട്ട ഇടമേത്‌? 

ഏത്‌ കണ്ണുപൊട്ടനും ചൂണ്ടിപറയും: “ദാ ഇത്‌ തന്നെ!” 


പഴേ ഞാറ്റുപുരയൊക്കെ ആകെമൊത്തം 
നീരുവന്ന രോഗിയെപ്പോലെയായിപ്പോയി.. 
ചുറ്റുവട്ടം പറയാതിരിക്കുന്നതാ ഭേദം. 


ന്നാലും ഇത്ര വകതിരിവില്ലാതായിപ്പോകുമോ? 


ലു്‌ 6. ക്ട്‌ 


' മതപുനരുക്മിവനവും 
ഫാസിസ്റ്റ്‌ അപകടവും 


ഇന്ത്യയില്‍ ഫാസിസം രുപമെടുക്കുക പാശ്ചാത്യ യൂറോ 
പ്പിലെപ്പോലെയല്ല. വ്യക്തിസ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന പാരമ്പര്യം നമ്മുടെ സംസ്കാ 
രത്തിന്‌ അന്യമാണ്‌. മനുഷ്യനെ ജനപ്പറ്റമാക്കി മാറ്റുന്നു എന്ന്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു 
കളെപ്പറ്റി പറയാറുണ്ട്‌. നമ്മുടെ സാംസ്‌കാരിക പാരമ്പര്യം ഇതുവരെയും | 
ചെയ്തുകൊണ്ടിരുന്നത്‌ ഇതുതന്നെയായിരുന്നു. പക്ഷെ, നമ്മുടെ ആളുകള്‍ 
പുകഴ്‌ന്ന ഭീകരതയുള്ളവരല്ല; മറിച്ച്‌ അതിദീനരും, അധ:കൃതരും, അല്പ മനു 
ഷ്യരും, വിപ്ലവബോധത്തിന്റെ തരിമ്പുപോലും ഏശിയിട്ടില്ലാത്തവരും ആകു 
ന്നു. അവരുടെ ഏക വൈകാരിക ചലനം അധികാരത്തിനു വഴങ്ങാനും അടി 
യാളാകുവാനും ഉള്ള വാഞ്ഛ മാത്രമാണ്‌. ചോദ്യം കൂടാതെ അധികാരശ 
ക്തിക്ക്‌ വഴങ്ങുക എന്ന പാരമ്പര്യമുള്ള ഇന്ത്യയെപ്പോലുള്ള നാടുകളില്‍ 
ഫാസിസം ബഹുജനപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ രൂപത്തില്‍ തലപൊക്കുകയും ബഹു 
ജനപ്രസ്ഥാനമായിത്തന്നെ വിജയംനേടുകയും ചെയ്യും. .ഇവിടെ മിന്നല്‍പട 
കളും വകുപ്പടിക്കൊലകളും ഉണ്ടാകണമെന്നില്ല; നമ്മുടെ നാട്ടില്‍ അതൊന്നും 
ആവശ്യമില്ല. അധികാരശക്തി ഏതുതന്നെ ആയാലും അതിനു വഴങ്ങുന്ന 
തും, നിയ്ര്ത്രണങ്ങള്‍ക്കു ദാഹിക്കുന്നതും, സ്വയം ചിന്തിക്കുക എന്നത്‌ അതി 
കഷീണകരമായ ഒരു ശ്രമമായി കരുതുന്നതും ആയ ആളുകളാണ്‌ നമ്മില്‍ 
ഭൂരിപക്ഷവും. സാംസ്കാരിക പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ മുഖംമൂടി അണിഞ്ഞു 
കൊണ്ട്‌ പുനരുത്ഥാനം ചെയ്യുന്ന മതത്തിന്‌ ഇത്തരമൊരു മനഃസ്ഥിതിയെ 
ചൂഷണംചെയ്യാന്‍ സാധിക്കും. ഏഷ്യയില്‍ മതത്തിന്റെ പുനരുജ്ജീവനം 
ഫാസിസ്റ്റ്‌ പ്രവണതകളുമായി ബന്ധപ്പെട്ടുകിടക്കുന്നു. പ്രസ്ഥാനമാണ്‌ തങ്ങ 
ളെന്ന്‌ സമ്മതിക്കാന്‍ ആര്‍.എസ്‌.എസ്‌.കാര്‍ ഒരുങ്ങുകയില്ലെന്നത്‌ ശരി; 
സാംസ്‌കാരിക നവോത്ഥാനത്തിനാണ്‌ തങ്ങളുടെ സംഘടനയെന്നേ അവര്‍ 
പറയൂ. മധ്യകാലദശയില്‍ മതവും സംസ്‌കാരവും അത്രമാത്രം ബന്ധപ്പെട്ടു 
കിടക്കുന്നു. ആധുനിക സയന്‍സിന്റെ സാങ്കേതികമായ വളര്‍ച്ചയുടെ പശ്ചാ 
ത്തലത്തില്‍ പുന:പ്രതിഷ്ഠ നേടുന്ന 'മധ്യകാലത്വം' തന്നെയാണ്‌ ഫാസിസം. 


(കല്‍ക്കത്തയിലെ എഴുത്തുകാരുടെ ഒരു സമ്മേളനത്തില്‍ 1950-ല്‍ 
എം.എന്‍.റോയ്‌ നടത്തിയ പ്രസംഗത്തിന്റെ രത്നച്ചുരുക്കം) 


ട്വ കാച്ച്‌ 
ടാ 


നിനു ത്തു . 
ധി 


“. ഭാരതി ചിത്തം 
ജ്‌ ഫാസിസവും 
വിഷത്തനം : എം.വി.ഹളിദാസന്‍ 


ചോദ്യം കൂടാതെ അധികാരശക്കിക്ക്‌ വഴങ്ങുക. 
എന്ന പാരമ്പര്യമുള്ള .ഇന്ത്യയെപ്ചോലുള്ള 
നാടുകളില്‍ ഹാസിസം ബഹുജന പ്രസ്ഥാനത്തി 

ഴി? റ്റെ രൂപത്തില്‍ തലപൊക്കുകയും ബപ്ാജന പ്ര 

ട്‌ സ്ഥാനമായിത്തന്നെ വിജയം നേടുകയും ചിയ്യും. 

൫ അധികാരശക്തി ഏതുതന്നെ ആയാലും അതിന 
തും, നിയന്തുണങ്ങള്‍ക്കു ദാഹിക്കുന്നതും; 


ക്കുക എന്നത്‌ അതിക്ഷീണകരമായം 


കാണ്ട്‌ പുനരുത്ഥാനം 
തരമൊരു മനാസ്ഥിതിയെ 
ചെയ്യാന്‍ സാധി 


റളിഖ്യാത ഇന്ത്യന്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ഏം.എന്‍. റോയ്‌ 
' ാരതീയ ചിന്തയ്യെ മുന്‍നിര്‍ത്തി ഫാസിസത്തെ 
“ഏശകലനം ചെയുന്നു. 


[45൭11 0൧൮൧81൦൧. 
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യ്‌ 
ദാര്‍്രനിക്ത 


കെ.റേണ്ടവിന്റെ വിചാമലോകം 


കെ.വേണു,എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


വൈരുദ്ധ്യദര്‍ശനവും ആധുനിക ജീവശാസ്ത്രവും 
പ്രകൃതിയുടെ വ്വൈരുദ്ധ ്യാത്മകത, 
ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹവും ദര്‍ശനവും, . 
ഭക്തിപ്രസ്ഥാനവും ജനാധ്പത്യവല്‍ക്കണവും, 
മാര്‍ക്‌സിസവും ഹ മനിസവും, കു 
പ്രകൃതിവാദവും വൈദ്യശാസ്ത്രവും; ്‌. 
കമ്മയൂണിസം-ഹിനദത്വം-ജനാധിപത്യയം 
തുടങ്ങിയ വിഷയങ്ങളില്‍ 
ആഴത്തിലുള്ള വിശകലനങ്ങള്‍... 
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